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அம்பிகை அருளும்‌ 


தக்ஷைகள்‌ 


அம்பாள்தான்‌ ஞானம்‌. ஸத்‌ - AS - ஆனந்தம்‌ என்று 
அடிக்கடி கேள்விப்படுகிறோமே, அதில்‌ சித்‌ என்கிற பேரறி 
வான ஞானம்‌ அம்பிகைதான்‌. சைதன்ய ரூபிணி என்பார்கள்‌. 
'இதேக ரஸ ரூபிணி' என்று (லலிதா) ஸ்ஹஸ்ரநாமத்தில்‌ 
சொல்லியிருக்கிறது. காளஹஸ்தியில்‌ ஞானாம்பாள்‌ என்றே 
அவள்‌ பிரகாசித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறாள்‌. 


அம்பாள்தான்‌ குரு ரூபத்தில்‌ வருபவள்‌ என்று பெரியவர்‌ 
கள்‌ அனுபவத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. காளிதாஸன்‌ 
(“நவரத்ன மாலிகா'வில்‌) தேசிக ரூபேண தர்சிதாப்யுதயாம்‌ 
என்கிறார்‌. அம்பாள்‌ தன்னுடைய காருண்ய விலாஸத்தைக்‌ 
குரு ஸ்வரூபமாக வந்தே காட்டுகிறவள்‌ என்று அர்த்தம்‌. 
‘GaAs என்பதும்‌ குரு, ஆசார்ய என்பவை போல நம்மை 
நல்ல வழிக்கு நடத்திக்‌ கொண்டு போகிறவரைக்‌ குறிக்கும்‌ இன்‌ 
னொரு வார்த்தை. (வைஷ்ணவர்களில்‌) வடகலை ஸம்ப்ரதா 
யத்துக்கு மூல்புருஷ்ரை வேதாந்த தேசிகர்‌ என்றே சொல்கி 
றோம்‌. அந்த ஸம்ப்ரதாயத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ தேசிகர்‌ என்று 
“ர்‌ போடாமல்‌, தேசிகன்‌ என்று ‘or போட்டே சொல்வார்‌ 
கள்‌. ரொம்பவும்‌ மரியாதை முற்றி அன்பு மேலிடுகிறபோது 
ஏகவசனம்‌ வந்து விடும்‌. பகவானையே “நீ' என்றுதான்‌ சொல்‌ 
கிறோம்‌; “நீங்கள்‌” என்பதில்லை. அப்படித்‌ தேசிகரை, தேசிகன்‌ 
என்றே அவரை அனுஸரிப்பவர்கள்‌ பிரேமையினால்‌ சொல்‌ 
வார்கள்‌. நம்‌ பகவத்பாதாளை அவர்‌ காலத்திலேயே அவரு 
டைய நேர்‌ சிஷ்யரான தோடகாசார்யார்‌ ஸ்தோத்திரித்த 
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a ஈக த வணது அவத 


போது “சங்கர தேசிக மே சரணம்‌” என்றே ஓவ்வொரு அடியி 
லும்‌ முடித்திருக்கிறார்‌.* 


அம்பாள்‌ தேசிக ரூபத்தில்‌ வந்து ஞானம்‌ தருவதாகச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறது. குறிப்பாக ஸ்பர்ச தீக்ஷை, நயன தகை, 
மானஸ தீக்ஷை ஆகியவற்றில்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ அவள்‌ ஒவ்‌ 
வொரு ரூபத்தில்‌ செய்வதாகச்‌ சொல்வார்கள்‌. 


இங்கே இன்னொன்று சொல்ல வேண்டும்‌. ஸ்பரிச கைக்‌ 
குக்‌ 'குக்குட தீக்ஷை' என்று இன்னொரு பெயர்‌. “கோழி தகை” 
என்று அர்த்தம்‌. நயன தீஜதைக்கு “மத்ஸ்ய தீக்ஷை (மீன்‌ 
தீக்ஷை) என்றும்‌ பேர்‌. மானஸ தீக்ஷைக்குக்‌ 'கமட இகைஷ' 


என்று பேர்‌. 'கமடம்‌' என்றால்‌ ஆமை. 


கோழி, மீன்‌, ஆமை என்று தீக்கைளைச்‌ சொல்வது 
வேடிக்கையாயிருக்கிறது. ஆனால்‌ வேடிக்கைக்குள்ளே தத்‌ 
வார்த்தம்‌ நிரம்ப இருக்கிறது. 


ஒரு தீக்ஷையானது நிஜமான சக்தி வாய்ந்ததாக இருந்தால்‌, 
சிஷ்யனுக்கு இதுவரை இருந்த அசட்டு வாழ்க்கை அதோடு 
முடிந்து, அவன்‌ பாரமார்த்திகமாக ஒரு புது வாழ்க்கை 
ஆரம்பித்து விடுவான்‌. அதாவது அது உசந்ததாகப்‌ புனர்‌ 
ஜன்மா எடுக்கிற மாதிரியாகும்‌. காயத்ரீ தீக்ஷையானவுடன்‌ 
இப்படித்தான்‌ ஒருவன்‌ பிராமணனாக இரண்டாம்‌ ஜன்மா 
எடுக்கிறானென்ற அர்த்தத்தில்‌, அவனுக்கு 'த்விஜன்‌' என்றும்‌, 
“இருபிறப்பாளன்‌' என்றும்‌ பெயர்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. 

இப்படித்‌ தைக்கு முன்னாலே ஒரு ஜன்மா, அப்புறம்‌ முற்‌ 
றிலும்‌ வேறான இன்னொரு ஜன்மா என்று சொல்வது அவ்‌ 
வளவு ஸரியில்லை என்கிற . அபிப்ராயத்தில்‌ இன்னொரு வித 
மாகவும்‌ சொல்கிறதுண்டு. இதன்படி, இப்போது ஒருத்தன்‌ 
எடுத்திருக்கிற ஜன்மாவிலே அவன்‌ அசட்டு அஞ்ஞான ஸ்திதியி 


லிருந்தாலும்‌ இப்போதுங்கூட உள்ளுக்குள்ளே பிரம்மத்தோடு 
a அதத 2 ONT பிரம்மத்தோடு' 


* ஒரு தேசத்தின்‌ எல்லா இடங்களை 
ருக்கு தேசிகன்‌ எனப்‌ பெயரென்றும்‌, இதுவே உவமையாகு பெயராக ஒரு 
சாஸ்திரத்தின்‌ எல்லா நுட்பங்களையும்‌ அறிந்து: அம்மார்க்கத்தில்‌ பிறருக்கு 
ர அதவது ப்‌ ஆசாரியருக்கும்‌ பொருத்தப்பட்டது என்றும்‌ கூறப்‌ 
படுகிறது. 


யும்‌ அறிந்து பிறருக்கு வழிகாட்டுபவ 
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—E————— படபட வை 


பேதமில்லாத ஆத்மாவாகத்தான்‌ இருக்கிறான்‌. ஆனால்‌ இப்‌ 
போது இது இவனுக்குத்‌ தெரியாமல்‌ ஒரு கருவை அது 
முட்டையாயிருக்கும்போது ஓடு மறைக்கிறதுபோல, அஞ்‌. 
ஞான ஒடு மூடி மறைத்திருக்றெது. குரு என்பவர்‌ தீக்ஷை என்ப 
தன்‌ மூலம்‌, தாய்ப்‌ பறவை முட்டையை அடைகாத்துக்‌ குஞ்சு 
பொரிப்பதுபோல, இவனுடைய அஞ்ஞான ஒடு பிளந்து, 
இவன்‌ தன்‌ ஸத்ய நிலையை உணர்ந்த பக்ஷியாகப்‌ பறக்கச்‌ 
செய்கிறார்‌ என்பார்கள்‌. அதாவது இரண்டு வெவ்வேறு ஜன்‌ 
மாக்கள்‌ இல்லை; தைக்கு முன்னே முட்டைக்கரு போல 
முடங்கிக்‌ கடந்த நிலை; அதற்குப்‌ பிற்பாடு அதுவே ஸ்வதந்திர 
மாகப்‌ பறக்கும்‌ நிலை. 


தாய்‌, முட்டையைக்‌ குஞ்சு பொரிப்பதில்‌ மூன்று வகை 
சொல்கிறார்கள்‌. இங்கேதான்‌ கோழி, மீன்‌, ஆமை மூன்றும்‌ 
வருகின்றன. தாய்க்கோழி என்ன செய்கிறது? முட்டையின்‌ 
மேலேயே உட்கார்ந்து, அதாவது அதன்‌ மேல்‌ தன்‌ ஸ்பரிசம்‌ 
நன்றாகப்‌ படும்படி அடைகாத்துக்‌ குஞ்சு பொரிக்கிறது. இது 
அறியாமை ஓட்டைப்‌ பிளக்கப்‌ பண்ணுவது. குக்குட "தீக்ஷை 
என்ற பெயர்‌ இப்போது புரிறெதல்லவா? மீன்‌ ஜலத்துக்குள்‌ 
முட்டை போடுகிறது. பிரவாஹத்தில்‌ மீன்‌ ஓர்‌ இடமாக நிற்‌ 
காமல்‌ சஞ்சாரம்‌ செய்து கொண்டேயிருக்கும்‌. முட்டையும்‌ ஓடு 
திற ஜலத்தில்‌ ஓர்‌ இடத்தில்‌ நிற்காமல்‌ மிதந்து கொண்டே இருக்‌ 
கும்‌. தாய்‌ மீன்‌ முட்டையின்‌ மேலே உட்கார்ந்து குஞ்சு 
பொரிப்பதில்லை. பின்னே என்ன செய்கிறது? இதைப்பற்றி 
பயாலஜி, ஜூவாலஜியில்‌ என்ன சொல்வார்களோ? நம்‌ சாஸ்‌ 
திரங்களும்‌ காவியங்களும்‌ ஒரு மரபாகச்‌ சொல்லி வருவதை 
நானும்‌ ஒப்பிக்கிறேன்‌. தாய்‌ மீன்‌ என்ன செய்யுமென்றால்‌, 
முட்டையைத்‌ தன்‌ கண்ணால்‌ தீக்ஷண்யமாகப்‌ பார்க்குமாம்‌. 
உடனே முட்டையை உடைத்துக்‌ கொண்டு மீன்‌ குஞ்சு வெளி 
யில்‌ வந்து விடுமாம்‌. குழு கடாக்ஷம்‌ செய்கிற நயன Fon Foy oO Us 
மத்ஸ்ய தகை என்பது இதனால்தான்‌. கமட தீக்ஷை, அதாவது 
ஆமை தீக்ஷை என்றேனே, அது என்ன? ஜலத்திலே இருந்து 
தாய்‌ ஆமை கரைக்கு வந்து முட்டையிட்டுவிட்டு, அப்புறம்‌ 
ஜலத்துக்குள்ளேயே போய்விடுமாம்‌. முட்டை ஓர்‌ இடத்தில்‌ 
திடக்க, தாயோ எங்கேயோ போயிருக்குமாம்‌. ஆனாலும்‌ அது 
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ee தது. ட வலதுகை te 


முட்டை, குஞ்சு ரூபமாக நல்லபடிப்‌ Q 1 
என்ற சிந்தனையாகவே தமாம்‌. னக தத 
தீவிர நினைப்பின்‌ சக்தியிலேயே இங்கே முட்டை ee 
குஞ்சு வெளியே வந்து விடுமாம்‌. இதுதான்‌ குரு க்க 
ஸமரண - அல்லது கமட i i j ci 
தீக்ஷைகளையும்‌ Gatua ன்‌ eee ge 

அமபாளுடைய கண்ணழகை, கடாக்ஷ NC FAUT GH j 
மூன்று பிரஸித்த க்ஷேத்ரங்களில்‌ ae pice “ace 
இருக்கின்றன. காமாக்ஷி, மீனாக்ஷி, விசாலாக்ஷி என்னும்‌ ரூபங்‌ 
கள்‌. காஞ்சீபுரத்தில்‌ காமாக்ஷியாகவும்‌ மதுரையில்‌ மீனாக்ஷி 
யாகவும்‌ காசியில்‌ விசாலாக்ஷியாகவும்‌ இருக்கிறாள்‌. மூன்றிலும்‌ 
கண்ணழகு, கடாக்ஷ விசேஷம்‌ என்று சொன்னாலும்‌ மூன்றி 
லுமே நயன தீக்ஷை தருகிறாள்‌ என்று சொல்வதில்லை. மீன்‌ 
தானே நயன தீகை்ைக்குச்‌ சொன்னது? மீனாஷி என்ற பெயரி 
லேயே மீன்‌ இருக்கிறதே! இதனால்‌ அவளைத்தான்‌ கடாக்ஷத்‌ 
தாலேயே ஞான தீக்ஷை தந்துவிடும்‌ குருவாகச்‌ சொல்லியிருக்‌ 
கிறது. இது மத்ஸ்ய தீக்ஷை. காமாக்ஷி பக்தனை ஸ்பரிசித்து, 
அவன்‌ தலையிலே பாதத்தை வைத்து ஞானியாக்கி விடுபவள்‌. 
ஸெளந்தர்யலஹரி ஸ்தோத்திரிக்கிற மூர்த்தி காமாக்ஷிதான்‌ - 
கரும்பு வில்‌, புஷ்ப பாணம்‌, பாச அங்குசத்தோடு சதுர்புஜை 
யாக இருக்கிற மூர்த்தி. அதிலே ஒரு ச்லோகத்தில்‌ ஆசார்‌ 
யாள்‌ அம்பாளிடம்‌, “வேதங்கள்‌ உபநிஷத்து என்கிற தங்களு 
டைய சிரஸிலே . தாங்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறவையான உன்னு 
டைய. திருவடிகளை என்‌ தலையில்கூட தயையினால்‌ 
eee: என்று பிரார்த்திக்கிறார்‌. 

FB தாம்‌ மூர்தாநோ தததி தவ யென சேகரதயா 

மமாப்யேதெள மாத: சிரஸி தயயா தேஹி லன்‌, 


உபநிஷத்துகள்தான்‌ வேதாந்தம்‌ என்பது. அசார்யாளின்‌ 


* ‘Feb Bp rtd மூர்‌ , : 
3 தாதோ' என்று ௦. சம்‌ a = ச 
குறித்த சில விவரங்களை Rae Vara ig 84 வது ச்லோகம்‌. இது 
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ஸ்பர்சமான குக்குடதிக்ஷை கேட்டிருக்கிறார்‌. காசியிலே இருக்‌ 
கப்பட்ட விசாலாக்ஷி பக்தர்களை அனுக்ரஹ சிந்தையோடு 
மனஸால்‌ நினைத்தே ஞானம்‌ அளித்துவிடும்‌ கமட தகைய 
குருவாயிருப்‌ பவள்‌! 


பல மார்க்கங்கள்‌ 


இப்படித்‌ தக்ஷையில்‌ பல விதம்‌. தீக்ஷையினால்‌ சிஷ்யனைச்‌ 
செலுத்துகிற மார்க்கங்களும்‌ பல விதம்‌. கடைசியில்‌ போய்ச்‌ 
சேருகிற இடம்‌ ஒன்றேயானாலும்‌, ஆரம்பத்தில்‌ தக்ஷையால்‌ 
தூண்டி.விடுகிற போது - “இனிஷியேட்‌” பண்ணுகிறபோது - 
பல மார்க்கங்களில்‌ பல குருமார்கள்‌ செலுத்துகிறார்கள்‌. ஓரே 
குருவேகூட வெவ்வேறு. சிஷ்யர்களை வெவ்வேறு மார்க்கங்‌ 
களில்‌ இனிஷியேட்‌ பண்ணுவதுமுண்டு. ஆனால்‌ ஆசார்யர்‌ 
என்றால்‌ அவர்‌ ஒரு ஸிஸ்டத்தில்தான்‌ பண்ணுவார்‌. ஒரு GG 
ஓரே இஷ்யனுக்குக்கூட அவனுடைய மனோரவ்ருத்தி (மனப்‌ 
போக்கு)யைப்‌ பொறுத்தும்‌, ஸாதனையில்‌ அவனுடைய 
அபிவ்ருத்தியைப்‌ பொறுத்தும்‌ வேறு வேறு காலங்களில்‌ 
வெவ்வேறு மார்க்கங்களில்‌ தீக்ஷை கொடுத்துக்‌ கொண்டே 
போகலாம்‌. 

இப்படி மந்த்ர சாஸ்திரம்‌, தந்த்ர சாஸ்திரம்‌, யோக 
சாஸ்திரம்‌, த்வைத - அத்வைத 'சாஸ்இரங்கள்‌ என்று பலவற்‌ 
றில்‌ தீக்ஷை தருகிற குருமார்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. தாயுமானவர்‌ 
இப்படி எல்லா ருவாகவும்‌ இருந்ததாகத்‌ தம்முடைய ஒரே 
குருவைச்‌ சொல்லி முடிவாக மூலன்மரபில்‌ வரு மெளன 
குருவே என்று முடிக்கிறார்‌. “இருமந்திரம்‌' செய்த திருமூலர்‌ 
அந்த நூலில்‌ எல்லா மார்க்கத்தையும்தான்‌ சொல்லி யோக - 
ஞானங்களில்‌ முடிக்கிறார்‌. அவரிடமிருந்து ஆரம்பித்தது ஒரு 
குரு பரம்பரை: அவர்களில்‌ இருச்சினாப்பள்ளியில்‌ மடம்‌ ஏற்‌ 
படுத்திக்‌ கொண்ட ஸாரமா முனிவர்‌ ஒருவர்‌. இந்த மடத்தில்‌ 
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என்பவர்தான்‌ தாயுமானவருக்குக்‌ குரு. தாயுமா 


பட்டத்துக்கு வந்தவர்களில்‌ ஒருவரான மெளன கு 


தாயுமானவர்‌ இங்கே தம்முடைய நேர்‌ குருவான மெளன 
m ; ; அவர்‌. சொல்வது மற்‌ à 

tain தான்‌ கொண்டுவிடுநறெது ‘aan 
3 ; படி மெளன உபதேசத்தாலேயே பரம அக்‌ 

. . . உட ட்ப oS 

ட OE தக்ஷிணாமூர்த்தியை ஸ்தோத்திரிக்கிறாற்‌ 

வும்‌ தவனிக்கிறது. இவரே- ATAM வளங்கவரு தக்ஷிணா 


்‌ மூர்த்தியே, சின்மயானந்த குருவே”” என்றும்‌ நிறையப்‌ பாடி 


வைத்திருக்கிறார்‌. 


அந்த மெளனம்தான்‌ P : 

À : 5 | நம்முடைய நிஜமான யல்பு. 

வன்‌ OA oe நிஜமான ன டல 
மாட்டிக்கொண்டிருஃகிறே; 2, இல்லாத அவஸ்தைகளிலெலாம்‌ 


றால்‌ பல Aww. மிருகங்களில்‌ ப்‌ 

ile J ‘ ல தினுஸு. புஷ்பம்‌ ர்‌ 
எடுத்துக்கொண்டால்‌ அதில்‌ முடிவே aust ote eats ce 
எத்தனைவிதமான. “ஷேப்‌'கள்‌? 


pier orago, ஆசார்யர்களிலும்‌ பல விதமானவர்களை 
ண. A காட்டுபவர்களாக வைத்திருக்கி 

e 8௬, வாதம்‌, எழுத்து, க்ரியைகள்‌ உண்டோ 
மெளனகுரு வரையில்‌ பல 


வத f ம்‌ உள்‌ே - - 
ae ஒருத்வத்தைதான்‌ உல பக்‌ வட க்‌ பேரும்‌ 
ம்‌ ஒன்றாகத்தானே இருக்க முடியும்‌? ருப்பார்கள்‌. ஸ்த்‌ 
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ஆக, மொத்தத்தில்‌ நான்‌ சொன்னது: நமக்கு ஞானம்‌ 
தருவதற்காக ஏற்பட்டவர்களையே குரு, ஆசார்யர்‌ என்று 
இரண்டு பெயரில்‌ சொல்வது. உள்‌ பெருமையை வைத்து 
ஒருத்தரை குரு என்கிறோம்‌. வெளிநடத்தை, படிப்பு, வெளி 
மநுஷ்யர்களை train பண்ணுவது ' ஆகியவற்றில்‌ இருக்கிற 
பெருமையை வைத்து இன்னொருத்தரை ஆசார்யர்‌ என்கி 
றோம்‌. ஒருத்தர்‌ ஸிஸ்டத்துக்கு அதீதமானவர்‌. இன்னொருத்தர்‌ 
ஸிஸ்டத்திலேயே வருகிறவர்‌. ஒருத்தர்‌ அநுக்ரஹத்தாலேயே 
முக்யமாக ஞானம்‌ தருகிறவர்‌. மற்றவர்‌ சாஸ்த்ர, ஸம்ப்ரதாய, 
ஆசார அநுஷ்டானம்‌, வித்வத்‌ இவற்றின்‌ மூலம்‌ ஞானம்‌ பெற 
உதவி பண்ணுகிறவர்‌. 

இப்படி இரண்டு பேராகச்‌ சொன்னாலும்‌, ஆசார்யர்‌ 
என்பவர்‌ பூர்ண யோக்யதை உள்ளவராக இருந்தாரானால்‌ 
தாமே குருவாகவும்‌ இருப்பார்‌. அதாவது, தம்மைப்‌ பொருத்த 
மட்டில்‌ உள்ளுக்குள்ளே ஸிஸ்டம்கள்‌ கடந்தவராக ப்ரத்யஷ 
மாக ஈச்வரானுபவமும்‌ ஆத்மானுபவமும்‌ பெற்ற பெருமை 
வாய்ந்தவராக, அனுக்ரஹ சக்தி கூடியவராக இருந்து 
கொண்டே, வெளிநடத்தை படிப்பு இவற்றிலும்‌ சிறந்தவராக 
இருந்துகொண்டு, ஒரு ஸிஸ்டத்துக்குக்‌ கட்டுப்பட்டாற்போல்‌ 
வாழ்ந்து காட்டிக்கொண்டு, மற்றவர்களுக்கு வித்யை, 
ஆசரணை இவற்றைப்‌ போதனை பண்ணி . அவர்கள்‌ 
அவற்றைப்‌ பின்பற்றுமாறு செய்வார்‌. நம்முடைய ஆசார்ய 
புருஷர்கள்‌ யாவரும்‌ இப்படி இருந்தவர்கள்தான்‌. குருவின்‌ 
க்ஷண கால அனுக்ரஹத்தாலேயே சுத்தியும்‌, ஞானமும்‌ 
பெறுகிற யோக்யதை உள்ளவர்கள்‌ ரொம்பவும்‌ ஸ்வல்பமே 
இருப்பார்களாதலால்‌, இப்படி ஆசார்யனாக நீண்ட காலப்‌ 
போதனையை ஸிஸ்டமாடிக்காகச்‌ செய்பவராகவே பொது 
ஸமூகத்திற்காக ஒரு GG இருப்பது வழக்கம்‌. 
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ஸரியாகப்‌ புரிந்து கொண்டோமா 
ஆசார்யன்‌ குருவாக இல்லாமலிருக்க 
ளே பெருமை இல்லாத ஒருத்தன்‌ 
பெரியவனாக இருக்க முடியும்‌? 

கட்டுப்பாடு என்ற feeling-o@, அதாவது கட்டுப்பட்டிருக்கி 
றோம்‌. என்ற 1601102-ஒடு ஒரு ஆசார்யன்‌ ஒரு ஸம்ப்ரதாயத்‌ 
துக்கு - அதாவது தார்மிகமான ஸிஸ்டத்துக்கு - அடங்கி, 
அதில்‌, சொல்லியிருக்கிறபடி. ஸதாசாரத்துடன்‌, நன்னடத்தையு 
டன்‌ வாழ்கிறானென்றால்‌ அப்போது அவன்‌ ஆசார்யனில்லை, 
மாணாக்கன்தான்‌. எப்போது ஒழுக்கமான நடத்தை என்பது 
ஒரு சட்டமாக வெளியிலிருந்து வந்து கட்டுப்படுத்தாமல்‌, 
தன்னியல்பாகப்‌ பின்பற்றப்படுகிறதோ அப்போதுதான்‌ அது 
சுத்தமான பூர்ண ரூபத்தில்‌ பிரகாசிக்கும்‌. கம்பல்ஸரியாக 
இல்லாமல்‌ நாச்சுரலாக ஒழுக்க வாழ்வு வாழ்கிற போதுதான்‌ 
அதில்‌ ஸ்வதந்த்ரத்துக்கே உரிய ஸெளக்யமும்‌ நிறைவும்‌ இருக்‌ 
கும்‌. மனம்‌ போனபடி திரிகிற நாம்‌ முதலில்‌ ஒரு கம்பல்ஷனின்‌ 
கீழ்தான்‌ ஒழுக்க 
வேண்டும்‌. ஆனால்‌ இப்படி கம்பல்ஷன்‌ இருக்கிற வரையில்‌ 
நாம்‌ மாணவனாக, சிஷ்யனாக இருப்பவர்கள்தான்‌. போகப்‌ 
போக, எதை நிர்ப்பந்தமாக ஏற்றுச்‌ செய்ய ஆரம்பித்தோமோ 


னால்‌ ஒரு நிஜமான 
முடியாது. உள்‌ ளுக்குள்‌ 
எப்படி வெளியிலே 


ந்த இடம்தான்‌ : அனுபவம்‌, 
பதத தமல 
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ஸ்வானுபூதி. அந்த அனுபவம்‌ ஏற்பட்டால்தான்‌ நன்னடத்தை 
என்பது ஸ்வபாவமாக அமையும்‌. அதாவது, வெறும்‌ அறிவு 
எப்படி அனுஷ்டானத்தின்‌ ஆதாரத்தில்தான்‌ முழுமை பெறு 
AnGsr, அப்படியே அனுஷ்டானமும்‌ அனுபவத்தின்‌ 
அஸ்திவாரத்தில்தான்‌ பலமும்‌ பூர்ண ரூபமும்‌ பெறுகிறது. 
ஆகையால்‌ அனுபவியாக இருக்கிறவன்‌ குரு, அனுஷ்டாதா 
வாக இருப்பவன்‌ ஆசார்யன்‌ என்று “டிஸ்டிங்க்ஷன்‌' சொல்வது 
ஸரியான விஷய ஞானத்தோடு செய்கிற பாகுபாடே இல்லை. 


அனுபவம்‌ வருகிறவரையில்‌ அவன்‌ அரைகுறைதான்‌ - ஒரு 
நிர்ப்பந்தத்தின்‌ மேலேயே அனுஷ்டானம்‌ பண்ணுபவனாகத்‌ 
தானே இப்போது இருக்கிறான்‌? இதில்‌ நிறை ஏது? குறைதான்‌ 
இருக்கும்‌! எனவே அவனே அனுபவியாகவும்‌ இருந்து 
கொண்டே அனுஷ்டாதாவாகவும்‌ வாழ்ந்து காட்டுகிறவன்‌ 
என்றுதான்‌ ஏற்படுகிறது. எவன்‌ உள்ளே அனுபவியான குருவா 
யிருக்கிறானோ, அவனேதான்‌ வெளிலே அனுஷ்டாதாவான 
ஆசார்யனாகவும்‌ இருப்பது. எவன்‌ உள்ளே ஸிஸ்டத்துக்கு 
அததமாயிருக்றொனோ, அவனேதான்‌ இஷ்டப்படி இரிகிறவர்‌ 
களை ஒரு கட்டுப்‌ பாட்டில்‌ கொண்டுவர வேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
காக அதற்குத்தானே மாடலாக வெளியிலே ஸிஸ்டப்படி இருக்‌ 
கிறான்‌. உள்ளே மெளனமாயிருந்து கொண்டே வெளியில்‌ 
நிறைய உபதேசம்‌, உபன்னியாஸம்‌, செய்கிறான்‌. 

குருவும்‌ ஆசார்யனும்‌ ஓரே ஆஸாமிதான்‌. நிஜமான 
ஆசார்யன்‌ என்றால்‌ அவன்‌ குருவாக இல்லாமலிருக்க 
முடியாது. விஷயமே தெரியாத நிலையில்‌ நாம்‌ GG- 
ஆசார்யன்‌ இரண்டையும்‌ ஒன்றாக நினைத்துத்தான்‌ சொல்லிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறோம்‌. அப்படியில்லை; விஷயம்‌ தெரிந்த 
வர்கள்‌ இந்த இரண்டுக்கும்‌ கொஞ்சம்‌ வித்யாஸம்‌ சொல்கிறார்‌ 
கள்‌” என்று ஆரம்பித்தேன்‌. அந்த வித்யாஸங்களையும்‌ சொன்‌ 
னேன்‌. அப்புறம்‌ விஷயம்‌ தெரிந்தவர்களாக மட்டுமில்லாமல்‌, 
அதன்‌ ஆழத்துக்குப்‌ போய்ப்‌ புரிந்து கொள்ளப்‌ பார்த்தால்‌, 
மறுபடியும்‌, “வித்யாஸமே இல்லை. இரண்டும்‌ ஒன்றுதான்‌” 
என்று தெளிவாவதை இப்போது பார்க்கிறோம்‌. 

ஆதியிலிருந்தே, இப்படி ` குருவுக்கும்‌ ஆசார்யனுக்கும்‌ 
பேதம்‌ கற்பிக்காததால்தான்‌ இரண்டு வார்த்தைகளையும்‌ 
synonymous--2} (ஒரே டுபாருள்‌ உள்ளதாக)க்‌ கருதி உபயோகித்‌ 

it 
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திருக்கிறார்கள்‌. வேதத்தின்‌ சிரஸான உபநிஷத்தில்‌, “ஆசார்ய 
தேவோ பவ' என்றும்‌, வித்யாப்யாஸ முடிவில்‌ 'ஆசார்ய”னுக்‌ 
குப்‌ பிரியமான த௲ஷிணையைத்‌ தர வேண்டுமென்றும்‌, எவன்‌ 
ஆசார்யனை உடைய 'ஆசார்யவானா'க இருக்கிறானோ அவ 
னுக்கே ஞானமுண்டாகிறதென்றும்‌ - எல்லா இடத்திலும்‌ 
'ஆசார்ய' சப்தமே சொல்லப்பட்டிருக்கிறது; “குரு” என்று 
இல்லை. ஆனாலும்‌ சிஷ்யர்கள்‌ ஆசார்யனிடத்தில்‌ போய்‌ 
வஸித்து வித்யாப்யாஸம்‌ பண்ணுவதற்கு “குருகுல வாஸம்‌' 
என்றே பெயர்‌ இருந்திருக்கிறது. ஆசார்ய குலவாஸம்‌” என்று 
கேள்விப்பட்டதில்லை. ஆசார்யர்களுக்கு நன்றி தெரிவித்து 
ஆராதிக்கிற இனத்தை “குரு பூர்ணிமை' என்றுதான்‌ சொல்‌ 
கிறோம்‌. வ்யாஸா சார்யாள்‌, அகா சார்யாள்‌, கெளடபாதா 
சார்யாள்‌ கோவிந்தபாதாசார்யாள்‌, (சங்கர) ஆசார்யாள்‌, 
ஸுரேச்வராசார்யாள்‌, தோடகாசார்யாள்‌ என்றெல்லாம்‌ 
சொல்கிற ஆசார்யர்களைச்‌ சேர்த்துச்‌ சொல்கிறபோது “குரு 
பரம்பரா' என்று சொல்கிறோம்‌. இப்படியே ராமானுஜா 
சார்யார்‌, வல்லபாசார்யார்‌, மத்வாசார்யாரை சேர்ந்தவர்‌ 
களும்‌ சொல்கிறார்கள்‌. ஆசார்ய புருஷர்களுக்கு நமஸ்காரம்‌ 
பண்ணுவதை “குரு வந்தனம்‌ என்றே சொல்கிறோம்‌. 


பண்டைத்‌ தமிழ்‌ வழக்கு பூர்ணமாக வைதிகத்தை அனுஸ 
ரித்துதான்‌ இருக்கும்‌. அதனால்‌ “மாத்ரு, பித்ரு, ஆசார்யதே 
வோபவ” என்ற வேத வாக்யத்தையொட்டித்‌ தமிழில்‌ 'மாதா, 
பிதா, குரு, தெய்வம்‌' என்று சொல்கிற வழக்கம்‌ ஏற்பட்டிருக்‌ 
கிறதென்றால்‌, ஆசார்யன்‌ என்பவனே குருவாக இருந்திருக்‌ 
கிறான்‌ என்று தீர்மானமாதிறது. (ஆசார்யன்‌ என்பதை 
'ஆசான்‌' என்று தமிழில்‌ சொல்லியிருக்கும்‌.) ஸித்தாந்த சைவத்‌ 
தில்‌ மெய்கண்டாச்சாரியார்‌, ஸமயாசாரியார்‌, ஸந்தானா 
சாரியார்‌, சிவாசாரியார்‌, என்றெல்லாம்‌ “ஆசார்யப்‌' பெயரே 
கொடுத்துச்‌ சொல்லுகிறார்களென்றாலும்‌, இவர்களுடைய 
ஆராதனையை (நினைவு நாள்‌ வழிபாட்டை) “குரு” பூஜை 
"என்றுதான்‌ குறிப்பிடுகிறார்கள்‌. ்‌ 
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நம்மைப்போல பந்த நிலையில்லாமல்‌ விடுபட்டு ஸ்வதத்திர 
புருஷராக இருக்கிற குருவேதான்‌ நம்மை ஓர்‌ ஒழுங்கிலே கட்‌ 
டுப்படுத்துவதற்காகத்‌ தாமும்‌ அந்த ஒழுகல்‌ கடு 
வாழ்ந்து காட்டி, நமக்குப்‌ போதனை செய்கிற அக 
இருக்கிறார்‌ என்று புரிந்து கொண்டு. நம்முடைய 2 ன்‌ 
புருஷர்களிடம்‌ பக்தி செலுத்த வேண்டும்‌. ஈச்வர ப்ப 
இப்படி குரு, ஆசார்யர்‌ என்ற ரூபத்தில்‌ - வந்து we 
னுக்ரஹம்‌ செய்கிறான்‌ என்று நினைத்துப்‌ பக்தி பண bes 
பலன்‌ சீக்கிரத்தில்‌ கிடைக்கும்‌. ஈச்வரன்தானே எல்லாமும = 
இருப்பது? கல்லு, மண்ணு எல்லாங்கூட அவன்தான்‌. அசன்‌ 
ஆசார்ய ஸ்வரூபமாக, GG வடிவாக இருப்பவன்‌ அவனத 
என்பதில்‌ என்ன ஆக்ஷேபணை? 


இப்படிப்‌ பார்த்தால்‌, நாம்‌ மட்டும்‌ அவனில்லாமல்‌ யார்‌ 
என்ற கேள்வி வருகிறது. நாமே ஈச்வரன்‌ என்கிறபோது 
ஆசார்யன்‌ என்று இன்னொருத்தனை aoet ஈச்வரனாக 
உபாஸிச்க வேண்டும்‌? என்பது அடுத்த கேள்வி. 


்‌ ; ப] 
எல்லாம்‌ அவன்தான்‌ என்றாலும்‌ ஒன்றுக்கும்‌ தன்னு 


5 a ae 3) யே! நமக்கு நம்‌ ஈச்வரத்வம்‌ 
ஈச்வரத்வம்‌ தெரியவில்லையே நமக்கு ae oe 
கொஞ்சமாவது தெரிகிறதா? தெரிந்தால்‌ இத்தனை ஆசை 


கோபம்‌, பயம்‌, அழுகை, பொய்‌, பாபம்‌ இருக்குமா? அதள்‌ 
எல்லாம்‌ அவன்‌ என்றாலும்‌, பூர்ணம்‌ அலல்‌ Kes 
தெரிந்து கொள்ளாமல்‌ அவனே போட்டுக்‌ as fos ட்‌ 
களாகத்தான்‌ இருக்கின்றன. நாமெல்லாம்‌ கன்று 
வேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு, மூல ஆ த தள்‌. 
யாளமே கண்டுகொள்ள முடியாதபடி தடட. 
கிறோம்‌. ஆசார்யர்‌ என்பவர்‌. இத்தனை SF 
வேஷமாக இல்லை. அவரிடம்‌ ஆஸாமியை 
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கண்டுகொள்ள முடிகிறது. அதனால்‌ அவரிடம்‌ ஈச்வ 


ரத்வத்தை 
நாம்‌ பக்தி பண்ணினால்‌ கண்டு அனுபவிக்கலாம்‌. நம்மிடமே 
தெரிந்து கொள்ள முடியாத தெய்வத்தன்மையை அவரிடம்‌ 


ஸு £லபமாகத்‌ தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. பல தினுஸாக வேஷம்‌ 
போடுகிற ஒரே ஈச்வரன்தான்‌, ரொம்பவும்‌ அசட்டு வேஷமான 
நம்மை சமர்த்தாக்குவதற்கே, ஸ்பெஷலாக ஆசார்ய வேஷத்‌ 
தில்‌ வந்திருக்கிறான்‌. இப்படி உணர்ந்து அவரிடம்‌ பத்தி 
பண்ணினால்‌ அப்புறம்‌ அங்கே வேஷத்தை முழுசாகவே 
கலைத்துவிட்டுத்‌ தன்னையே தெரியப்படுத்திக்‌ கொண்டு 
விடுவான்‌. அப்புறம்‌ அப்புறந்தான்‌ - நம்‌ வேஷத்தின்‌ அசட்டுத்‌ 
தனங்களையும்‌ போக்க, அப்புறம்‌ இந்த வேஷத்தையும்‌ 
கலைத்து, நாமும்‌ அவனேதான்‌ என்று அறிந்து அனுபவிக்கு 
மாறு அருள்‌ செய்வான்‌. 


முடிந்த முடிவான அந்த நிலைக்குப்‌ போக இப்போது நாம்‌ 
செய்ய வேண்டியது ஆசார்யரை ஈச்வரனாக நினைத்து அவர்‌ 
உபதேசிக்றெபடி. நடப்பதுதான்‌! 


நம்முடைய பிறப்பு பூர்வ கர்மாவை அனுளரித்து ஈச்வரனா 
லேயே 'நிர்ணயிக்கப்படுகிறது என்பதே 


அபூர்ண ஸமயாசாரமே உதவி பண்ணிவிடும்‌. ஈச்வரன்‌ என்ற 
ஒருத்தனிடம்‌ அசையாத நம்பிக்கையும்‌, பக்தி விச்வாசமும்‌ 
வைத்து, 'நீ இப்படி ஜன்மா தந்ததால்‌ இந்த ஸம்ப்ரதாயத்தைச்‌ 
சேர்ந்த ஆசார்யரை ஆச்ரயிக்கிறேன்‌' என்று அவனிடம்‌ விட்டு 
விட்டுத்‌ தன்‌ குலாசாரத்தை அனுஷ்டித்தால்‌ அவன்‌ ஒரு நாளும்‌ 
கைவிட மாட்டான்‌. எப்படி, எப்போது, எந்தத்‌ தினுஸில்‌ 
பூர்ண தத்வத்தை இவனுக்குக்‌ கொடுக்க வேண்டுமோ அப்‌ 
படித்‌ தானே பண்ணி விடுவான்‌. ஆசார்யன்‌ ஈச்வர ஸ்வரூபமே 
என்ற நம்பிக்கை மட்டும்‌ நமக்கு இருந்து விட்டால்‌ போதும்‌. 
எந்தக்‌ குருவிடம்‌ நாம்‌ பிரபத்தி செய்தாலும்‌ (சரணாகதி 
அடைந்தாலும்‌) ஈச்வரனிடம்‌ பிரபத்தி செய்ததாக ஏற்பட்டு, 
பலன்‌ ஸித்தித்துவிடும்‌. உபநிஷத்‌ சாந்திபாட க்ரமத்தில்‌ இது 
தான்‌ சொல்லிக்‌ கொடுத்திருக்கிறது. 


யோ ப்ரஹ்மாணம்‌ விததாதி பூர்வம்‌ 
யோ வை வேதாச்ச ப்ரஹிணாதி தஸ்மை! 
தம்‌ ஹ தேவம்‌ ஆத்ம புத்தி ப்ரகாசம்‌ 
முழுக்ஷுர்வை சரணமஹம்‌ ப்ரபத்யே ux 
ஒரு 'ஸிஸ்ட'த்துக்குக்‌ கட்டுப்படா விட்டால்‌ ஒரு மேதாவி 
யின்‌ ஸாமர்த்தியத்தாலே அனர்த்தம்தான்‌ ஏற்படும்‌. இப்படிப்‌ 
பட்ட மேதாவியால்தான்‌ முட்டாளைவிட ஜாஸ்திக்‌ கெடுதல்‌ 
உண்டாகும்‌. இதை நம்‌ ஆசார்யாள்‌ “உபதேச ஸாஹஸ்ரீ யிலே 
சொல்லி, ஒரு ஸம்பிரதாயத்தில்‌ வராத எவனும்‌ மூர்க்கனுக்கு 
ஸமம்தான்‌ என்கிறார்‌. அதாவது ஞானத்துக்குப்‌ புஸ்தகப்‌ 
படிப்பைவிட குருபக்திதான்‌ முக்கியம்‌! 


A : ்‌ க A ன EE 
* கருத்து: எவன்‌ ஆதியில்‌ பிரம்மாவைப்‌ படைத்து அவருக்கு தங்‌ 
கிவ அந்தத்‌ தேவதேவனே நம்‌ புத்தியைப்‌ பிரகாசிக்கச்‌ 
செய்பவன்‌. முக்தி நெறியில்‌ விழைவு கொண்ட நான்‌ அவனேயே சரண்‌ புகு 
இறேன்‌. 6 
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நமக்கெல்லாம்‌ குருபக்தி போதமாட்டேனென்டுறது. 
ஆனால்‌ நம்‌ ஸம்பிரதாயங்களுக்கு மூலமான குருமார்களாகவும்‌ 
முக்கியமான கருமார்களாகவும்‌ இருந்த wanri பெரியவர்‌ 
களோ தாங்களே தங்கள்‌ குருமார்களிடம்‌ அபாரமான பக்தி 
செலுத்தியிருக்கிறார்கள்‌. 


ஆதிகுரு தக்ஷிணாமூர்த்தி. அவருக்கும்கூட ஒரு குருவிடம்‌ 
தாம்‌ பணிவாக இருந்து, சிஷ்யனாக, உபதேசம்‌ வாங்கிக்‌ 


அவரே தம்‌ சொந்தக்‌ குழந்தையிடம்‌, கை கட்டி, வாய்‌ 
பொத்திப்‌ பிரணவோபதேசம்‌ வாங்கக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. 


கிறாள்‌. அனேக ஆகம, தந்த்ரங்கள்‌ ஈச்வரன்‌ அம்பாளுக்கு 
உபதேசம்‌ பண்ணினவைதான்‌. 


ஸ்ரீ ராம்‌ ராம ராமேதி ரமே ராமே மநோரமே। 
ஸஹஸ்ர நாம தத்துல்யம்‌ ராம்‌ நாம வராநநேய 


: ES 
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தும்‌ 


மஹாவிஷ்ணு ராம்‌, க்ருஷ்ண அவத 7 as fy 
fo, ர்‌ ர்‌ (2 cay 
ஸாந்தீபனி ஆகிெவர்களி। ம்‌ பரம வினய்‌ Bf BS? 
வாஸம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. க்ருஷ்ண பர்ம்ரதமா = ORBLE 
(குசேலர்‌) என்றெ ஸப்ரஹ்மசாரியுடன்‌. (கூடப்‌ பற்தித 
. ee chs of 
மாணவருடன்‌) காட்டுக்குப்‌ டி மன வ்‌ 
குருவுக்காக ஸமித்து (சுள்ளி) பொறுக்கிக்‌ கொண்டு வந்திருக்‌ 
கிறார்‌. ராமர்‌ வஸிஷ்டர்‌ சொன்ன பிரகாரமேதான்‌ ராஜ்ய 
s Opa க ்‌ eg 2 BEF, AN, 
பாரம்‌ பண்ணினார்‌. 'ராஜ்யபாரம்‌ பண்ண வர மாட்டேன்‌ 
என்று சித்ரகூட பர்வதத்தில்‌ அவர்‌ பரதனோடு வநது 
வஸிஷ்டரிடம்‌ மறுத்தபோதுகூட, அவரிடம்‌ எத்தனை பண்‌ 
வுடன்‌ தெரிவிக்கலாமோ அப்படியே செய்து, அவருடைய 
` * a g -i y பி அ 
ஸ்மமகக்தைப்‌ பெற்றபின்தான்‌ அந்த முடிலை நடத்துக 
காட்டினார்‌. 


a 4 
போய்‌ இடி மழையில்‌ ஸாந்தி 


குரு பரம்பரையில்‌ தத்தாத்ரேயருக்கு = PREi 
உன்னதமான ஸ்தானம்‌ உண்டு. AG- வரோ Bel 
தண்ணி, மலைப்பாம்பு, குளவி, ஒரு தாளி, ஒரு வே டன்‌, இரு 
சின்னக்‌ குழந்தை இவை உள்பட இருபத்து நாலு ள்‌ 
தம்முடைய குரு என்று சொல்லிக்‌ BL அர்க்‌ ட்‌ 
மிருந்து தாம்‌ இன்னின்ன பாடம்‌ கற்றேன்‌ என்று (LIEK A 
தில்‌) சொல்கிறார்‌. 
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“ஆசார்யாள்‌' என்ற மாத்திரத்தில்‌ லோகமெல்லாம்‌ 
நினைத்துப்‌ போற்றும்‌ நம்‌ பகவத்பாதாளுக்கு இருந்த குருபக்தி 
சொல்லி முடியாது. பத்ரிநாத்தில்‌ அவர்‌ தம்முடைய குருவான 
கோவிந்த பகவத்பாதரையும்‌, பரமகுரு (குருவுக்கு குரு)வான 
கெளடபாதரையும்‌ ஸாக்ஷாத்‌ தக்ஷிணாமூர்த்தி ஸ்வரூபமாகவே 
பார்த்து, அப்போதுதான்‌ தக்ஷிணாமூர்த்தி அஷ்டகம்‌ சொல்லி, 
அடிக்கு அடி அவர்களை நமஸ்காரம்‌ பண்ணினார்‌ என்று 
சொல்கிறதுண்டு. இவரே அந்த தக்ஷிணாமூர்த்தியின்‌ அவதாரர்‌ 
தான்‌. குருவின்‌ மஹிமையை ஆசார்யாள்‌ ஓர்‌ இடத்தில்‌ 
ச்லாகித்துச்‌ சொல்லும்போது, “பித்தளையைக்‌ கூடப்‌ பொன்‌ 
னாக்குகிற ஸ்பர்சவேதி மாதிரிக்‌ குருவானவர்‌ பித்தளை 
மனஸுக்காரர்களையும்‌ மாற்றித்‌ தங்கமாக ஜ்வலிக்கச்‌ செய்‌ 
பவர்‌ என்று சொன்னால்கூட குரு மஹிமையை உள்ளபடிச்‌ 
சொன்னதாகாது. ஏனென்றால்‌ ஸ்பர்சவேதியில்‌ இருந்த 
பித்தளை தான்‌ மட்டுமே ஸ்வர்ணமாக ஆகுமே தவிர, மற்ற 
பித்தளை வஸ்துக்களை ஸ்வர்ணமாக்குகிற ஸ்பர்சவேதியாக 
மாறாது. ஆனால்‌ குருவை ஆச்ரயித்த சிஷ்யனோ, தான்‌ 
பூர்ணத்வம்‌ பெறுவதோடு மட்டுமின்றி, தானும்‌ குருவாகி 
மற்றவர்களுக்குப்‌ பூர்ணத்வம்‌ தருபவனாகி விடுகிறான்‌. 
அதனால்‌ குரு ஸ்பரிசவேதிக்கும்‌ மேலே* என்கிறார்‌. காசியில்‌ 
பரமேச்வரனே சண்டாள வேஷத்தில்‌ வந்தபோது, “ஆத்ம 
ஞானியான ஒருத்தன்‌ பிராமணனாகத்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
என்றில்லை, அவன்‌ சண்டாளனாகப்‌ பிறந்தவனாயிருந்தாலும்‌ 
ஸரி, அவனே எனக்குக்‌ ECO என்று பரம வினயமாகச்‌ 
சொன்னார்‌ - ஒகதாச்சார்யர்‌ என்று பிருதம்‌ பெற்றவர்‌ 
இப்படி நடுவீதில்‌ சொன்னார்‌.4 * 


* 'சதக்லோக&' முதல்‌ ச்லோகம்‌. 


kk ஆதிசங்கரரின்‌ குரு பக்தி குறித்து மேலும்‌ Aw விவரங்கள்‌ அருள்‌ 
உரை 18-வது புத்தகத்தில்‌ இடம்பெற்றுள்ள குருபக்தி என்ற உரையில்‌ 
காணலாம்‌. : 4 
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i j : i ம்பி என்கிற 
ரமானுஜாசாரியார்‌ திருக்கோட்டியூர்‌ நலப்‌ SF 
ம்‌ ப்‌ குருவின்‌ வார்த்தையை உல்லங்கனம்‌ ப்‌ 
(மீறி) எல்லா ஜனங்களுக்கும்‌ உபதேசம்‌ செய்தார்‌ என்று US 


a 


i x கதைகள்‌ சொல்கின்றன. 2UV 
CO தட்‌ இருக்கோட உர நம்பி ராமானுஜாசாரியரை 
ப்தினெட்டுத்‌ தடவை ஸ்ரீ ரங்கத்திலிருந்து பட்ட 
Lsi பண்ணிவிட்டே கடைசியில்‌ உபதேசம்‌ eae 
ரன்ன ராமானுஜர்‌ கொஞ்சம்கூட முகம்‌ சுளிக்காமல்‌ 
நடையாக நடந்தாராம்‌. 


ï i X நாலுதரம்‌ நமஸ்காரம்‌ 
ஸ்மாரித்தர்கள்‌ அன்னவர்கள்‌; Serius போதும்‌ 
ரம்‌ என்றெ வரையில்‌ பண்ணிக்‌ erat a ae 
இருக்கோட்டியூர்‌ நம்பி ஜில்லென்று காவ்‌ sen 2 oe 
(anes படித்துறை மண்டபமாயிருக்கலாம்‌] oo. r 
p ந்தாராம்‌. வெளியிலே ஆற்றங்கரை ET தட்‌ 
வெயிலில்‌ நெருப்பாகக்‌ கொதித்துக்‌ VS fs க 
ப்படிப்பட்ட மண்ணில்‌ ராமானுஜர்‌ உ க்‌ 
வம்‌ பொருட்படுத்த அ பதன்‌ ன்‌ 
கொண்டே மிருந்த? பது" இப்படிச்‌ செய்த. நம்பி, அப்புறம்‌ 
ட்ட தாங்காமல்‌ அவரை நிறுத்தினாராம்‌. 


தேபோல (சங்கா) ஆசார்யாள்‌, ராமானுஜர்‌ ட்‌ 
ர நேர்‌ சிஷ்யர்களும்‌ தாங்க்‌ e 
ச i ங்கள்‌ தங்க ்‌ z 
களாயிருந்தபோதிலும்‌ வத்திருக்றொர்கள்‌: ஆசார்யாளின்‌ 


அ] 
அஸாத்யமான பகத 
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சிஷ்யர்களில்‌ ஒருவரான தோடகாசார்யர்‌ அவரை, நீங்களே 
தான்‌ பரமேச்வன்‌' (பவ ஏவ பவான்‌), 'விருஷபத்வஜர்‌ 
நீங்களே (புங்கவ Gaser) என்று ஈச்வர ஸ்வரூபமாகவே 
தெரிந்து கொண்டு ஸ்துதித்திருக்கிறார்‌. இன்னொரு சிஷ்யரான 
பத்மபாதரும்‌, ஆசார்யாளிடம்‌ வியாஸர்‌ வ்ருத்த பிராமண 
வேஷத்தில்‌ வந்து வாதம்‌ நடத்தின போது, 'இதென்ன இப்படி 
இவர்கள்‌ முடிவே இல்லாமல்‌ வாதம்‌ நடத்துகிறார்களே!” 
என்று ஆச்சர்யப்பட்டு, இப்பேர்பட்ட பண்டித ஸிம்ஹங்கள்‌ 
என்று ஆச்சர்யப்பட்டு, இப்பேர்பட்ட பண்டித ஸிம்ஹங்கள்‌ 
யாராயிருக்க முடியும்‌ என்று பக்தியோடு தியானித்துப்‌ 
ஸ்வயம்‌”, “சங்கரர்‌ ஸாக்ஷாத்‌ சிவபெருமானான - சங்கரனே, 
வ்யாஸரோ மஹாவிஷ்ணு அவதாரம்‌” என்று சொல்லியிருக்‌ 
கிறார்‌. வ்யாஸர்‌ செய்த பிரம்ம ஸூத்ரத்துக்கு ஆசார்யாள்‌ 
செய்த பாஷ்யத்தைப்‌ பற்றித்தான்‌ இப்படி வ்யாஸரே மாறு 
வேஷத்தில்‌ வந்து வாதம்‌ நடத்தினார்‌. கடைசியில்‌ பத்மபாதர்‌ 

ப்படி, “அவர்தான்‌ விஷ்ணு; ஆசார்யர்களோ பரமசிவன்‌" 


என்றவுடன்‌ அவர்‌ தம்முடைய வ்யாஸ ரூபத்தைக்‌ காட்டி, ' 


ஆசார்ய பாஷ்யம்‌ தம்முடைய அபிப்ராயத்தையே பூர்ணமாக 
அனுசரிக்கிறது என்று மெச்சினார்‌. பிற்காலத்தில்‌ இந்த பத்ம, 
பாதரே வ்யாஸ ஸுத்ரத்துக்கு ஆசார்யாள்‌ செய்த 
பாஷ்யத்தை மேலும்‌ விஸ்தாரப்படுத்தி உரை எழுதினார்‌. 
அதில்‌ முதல்‌ ஐந்து பாதங்கள்‌ மட்டுமே நமக்குக்‌ கிடைத்திருப்‌ 
பதால்‌, 'பஞ்சபாதிகா” என்கிறோம்‌. அதிலும்‌ பத்மபாதர்‌ குரு 
வந்தனம்‌ சொல்லும்போது ஆசார்யாளைப்‌ பரமேச்வர 
னாகவே “அபூர்வ சங்கரம்‌” என்று சொல்லியிருக்கிறார்‌. 


அவருடைய குரு பக்தி மஹிமையால்தான்‌ அவருக்குப்‌ 


- பத்மபாதர்‌' என்றே பேரே வந்தது. அதற்கு முந்தி அவருக்கு 


ஸனந்தனர்‌ என்று பெயர்‌. 


அவர்‌ தமிழ்‌ தேசத்துப்‌ பிராமணர்‌; 
சோணாட்டவர்‌ (சோழ 


நாட்டுக்காரர்‌). “ ஆசார்யாள்‌ 


, தம்முடைய *மிஷனை” (ஜீவிதப்‌ பணியை)க்‌ காசியில்‌ 


ஆரம்பித்த காலத்திலேயே, அதாவது அவருக்குப்‌ பதினாறு 
வயஸ்‌ பூர்த்தியாகு முன்பே ஸனந்தனர்‌ அவரிடம்‌ வந்து 
சிஷ்யராகச்‌ . சேர்ந்து விட்டார்‌. ஆசார்யாள்‌ தம்முடைய 
பதினாறாவது வயதிலேயே பாஷ்யமெல்லாம்‌ பண்ணி. 
முடித்துவிட்டு, அதோடு சரீர யாத்ரையையும்‌ முடித்துவிட 
நினைத்தார்‌. அப்போதுதான்‌ வ்யாஸா்‌ வந்து வாதம்‌ பண்ணி 
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அவரை வாழ்த்தி, அவர்‌ பாஷ்யம்‌ பண்ணினது மட்டும்‌ 
போதாது, அவரேதான்‌ அதைத்‌ தேசம்‌ பூராவும்‌ வித்வான்‌ 
களுடன்‌ வாதம்‌ பண்ணிப்‌ பிரசாரம்‌ செய்து நிலைநாட்டவும்‌ 
வேண்டும்‌ என்று சொல்லி, அவருக்கு இன்னொரு பதினாறு 
வருஷம்‌ ஆயுள்‌ கொடுத்தார்‌. அந்த விஷயம்‌ இருக்கட்டும்‌. 


சார்யாள்‌ காசியில்‌ வாஸம்‌ செய்த அப்போது ஒரு நாள்‌ 

அவர்‌ கங்கைக்கு இக்கரையிலும்‌, ஸனந்தனர்‌ அக்கரையிலுமாக 
இருந்தார்கள்‌. ஆசார்யாளின்‌ வஸ்திரங்களைக்‌ காயப்‌ போட்டு 
ஸனந்தனர்‌ வைத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. ஆசார்யாள்‌ 
அப்போது சிஷ்யருடைய GG பக்தியை லோகத்துக்கு வெளிப்‌ 
படுத்த வேண்டுமென்று நினைத்தார்‌. அதனால்‌ தாம்‌ இருந்த 
தரையைச்‌ சேரவே ஸ்நானம்‌ பண்ணிவிட்டு, FT வஸ்திரத்‌ 
துடன்‌ நின்று கொண்டு, அக்கரையிலிருந்த சிஷ்யரிடம்‌ “காய்ந்த 
வஸ்திரம்‌ கொண்டு வா' என்றார்‌. 

ஆசார்யன்‌ ஒன்று சொல்லி விட்டால்‌ அதை உடனே 
பண்ணியாக வேண்டும்‌ என்ற பக்தி வேகம்‌ ஸனந்தனருக்கு 
வந்து விட்டது. ஆசார்யாள்‌ சொட்டச்‌ சொட்ட ஈரக்‌ காஷ்‌ 
யத்தோடு நிற்கிறாரே என்று அவருக்கு மனஸ்‌” பறந்தது. 
ஆவேசமான அன்பு, பக்தி வந்துவிட்டால்‌ அங்கே rational 
thinking (அறிவு பூர்வமான யோசனை) எல்லாம்‌ நிற்காது. 
அதனால்‌ படகு பிடித்துக்‌ கொண்டு போக வேண்டும்‌ என்று 
ஸனந்தனரால்‌ காத்துக்‌ கொண்டிருக்க முடியவில்லை: எதிரே, 
அத்தனை பெரிசாக, ஆழமாக அலை வீசிக்கொண்டு கங்கா 
நதி என்று ஒன்று இருப்பதே அவருக்குத்‌ தெரியவில்லையே! 
அப்புறம்‌ படகைப்‌ பற்றி எப்படி நினைப்பார்‌? கொஞ்சம்‌ 
தூரத்தில்‌ ஆசார்யமூர்த்தி ஈரத்துணியுடன்‌ நிற்கிறார்‌, காய்ந்த 
வஸ்திரம்‌ கேட்டு அவர்‌ ஆக்ஞை பண்ணிவிட்டார்‌ என்பது 
மாத்திரம்தான்‌ அவர்‌ புத்தியில்‌ “டோட்ட லாக வியாபித்திருந்‌ 
தது. அதனால்‌ எதிரே ஏதோ ஸமபூமி: கட்டாந்தரை இருக்‌ 
இறது போல, அவர்‌ பாட்டுக்கு கங்கைப்‌ பிரவாஹத்தில்‌ 
இறங்கி நடக்க அரம்பித்து விட்டார்‌. கங்கையின்‌ ஆழத்தில்‌ 
முழுகிப்‌ போவோமே; முழுகாமல்‌ ' நீந்தினால்கூட்‌ வஸ்திரம்‌ 
நனைந்து போய்‌ குருநாதன்‌ போட்ட ஆக்ஹையின்‌ 
“பர்ப்பஸே்‌ கெட்டுப்போய்‌ விடுமே என்பதெதுவும்‌ 
அப்போது அவருக்குத்‌ தெரியவில்லை. 
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இப்படி ஒரு பக்திப்‌ பரவசம்‌ ஏற்பட்ட போது, ஈச்வரன்‌ 
(அந்த ஈச்வரன்தான்‌ ஆசார்ய ரூபத்தில்‌ வந்து நின்று கொண் 
டிருப்பதும்‌) அதற்கான பெருமையைத்‌ தராமல்‌ போவானர? 
அதனால்‌ அப்போது ஒரு அதிசயம்‌ நடந்தது. பத்மபாதர்‌ 
பாட்டுக்குப்‌ பிரவாஹத்தின்‌ மீது நடக்க நடக்க அவர்‌ அடுத்த 
அடி வைக்க வேண்டிய இடத்தில்‌ கங்காதேவி நீரோட்டத்துக்கு 
மேலாக ஒவ்வொரு பெரிய தாமரைப்‌ பூவாகப்‌ புஷ்பித்துக்‌ 
கொண்டே போனாள்‌. இந்தப்‌ பத்மங்களில்‌ காலை வைத்துக்‌ 
கொண்டே ஸனந்தனரும்‌ கங்கையின்‌ மேலே நடந்து போனார்‌. 
ஆனால்‌ அவருக்கு இப்படித்‌ தாமரைகள்‌ முளைத்துத்‌ தம்‌ 
அடிவைப்பைத்‌ தாங்குவதும்‌ தெரியாது. தீமிதியில்‌ நெருப்புத்‌ 
தெரியாது என்றால்‌, இவருக்கு ஜில்லென்று மெத்தென்று 
புஷ்பம்‌ இருப்பது தெரியவில்லை. 

எல்லாரும்‌ பார்த்து அவருடைய குரு பக்தி விசேஷத்தை 
வியந்து கொண்டிருக்கும்போதே, இப்படி. அந்தப்‌ பெரிய 
நதியைத்‌ தாண்டி இக்கரைக்கு வந்து குரு மூர்த்திக்கு 
வஸ்திரத்தை ஸமர்ப்பித்தார்‌. 

'எப்படியப்பா நீ கங்கையைத்‌ தாண்டி வந்தே?” என்று 
ஆசாரியாள்‌ வேடிக்கையாகக்‌ கேட்டார்‌. 

அப்போதுகூட ஸனந்தனர்‌ ஆற்றைத்‌ திரும்பிப்‌ பார்த்து 
பத்மங்கள்‌ முளைத்ததைத்‌ தெரிந்து கொள்ள நினைக்கவில்லை. 
ஆக்ஞை பண்ணினது ஆசார்யன்‌.” அவர்‌ ஆக்ஞை பண்ணி 
விட்டு அது எப்படி நிறைவேறாமல்‌ போகும்‌? அவர்‌ 
அனுக்ரஹமே நம்மை அங்கேயிருந்து இங்கே உருட்டிக்‌ 
கொண்டு வந்துவிட்டது” என்று அவருக்கு நிச்சயம்‌! 

அதனால்‌, *தங்களை ஸ்மரித்தால்‌, கடக்க முடியாத 


ஸம்ஸார ஸாகரமே “முழங்கால்‌ மட்டும்‌' ஜலமாகிவிடும்‌ . 


போது, தாங்களே வாயைத்‌ திறந்து ஆக்ஞை பண்ணியிருக்‌ 
கையில்‌ நான்‌ கங்கையைத்‌ தாண்டியது என்ன பிரமாதம்‌?” 


என்றார்‌. 


அப்புறம்தான்‌ ஆசார்யாளே அவருக்குப்‌ பத்மங்கள்‌ 
புஷ்பித்ததைக்‌ காட்டி, அவை இவருடைய பாதத்தை தரித்த 
தால்‌ 'பத்மபாதர்‌' என்ற பெயரை வைத்தார்‌. - 

ஈச்வரனாகவே ஒரு நிலையில்‌ இருந்தாலும்‌, இன்னொரு 
நிலையில்‌ — அவனுடைய பாதபத்மமாக நினைக்கப்படும்‌. 
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பகவத்பாதருக்குப்‌ பொருத்தமாக இப்படிச்‌ சிஷ்யரும்‌ பத்ம 
பாதராக அமைந்தார்‌. 


ராமானுஜாசார்யாரின்‌ சிஷ்யர்களிலும்‌ இப்படி 
ஆவேசம்‌, வெறி என்று சொல்லக்கூடிய Sur குருபக்தி 
உள்ளவர்கள்‌ உண்டு. 

வைஷ்ணவர்களுக்குப்‌ பொதுவாகவே நைச்ய பாவம்‌ 
(தன்னை ரொம்பவும்‌ தாழ்த்தியாக நினைப்பது) முக்கியம்‌. 
அதனால்‌ எல்லோரிடத்திலுமே அவர்கள்‌ ரொம்பவும்‌ 
மரியாதையாக நடப்பார்கள்‌; பேசுவார்கள்‌. நாம்‌ (வைஷ்ண 
வரல்லாதார்‌) “நீங்கள்‌' என்று சொல்கிற இடத்தில்‌ அவர்கள்‌ 
‘Gaati என்பார்கள்‌. தங்களைத்‌ “தாஸன்‌', “தாஸன்‌” என்றே 
எவரிடமும்‌ சொல்லிக்‌ கொள்வார்கள்‌. “ஸேவிக்கிறேன்‌' என்று 
சொல்லிக்‌ கொண்டு விழுந்து விழுந்து நமஸ்காரம்‌ பண்ணு 
வார்கள்‌. ஸ்ரீ வைஷ்ணவர்களைத்‌ தவிர மற்ற ஸம்ப்ரதாயப்‌ 
பெரியவர்களை ஸ்வாமி என்றே சொல்வார்கள்‌; தங்கள்‌ 
ஸம்ப்ரதாயத்தில்‌ தங்களைவிடப்‌ பெரியவராயிருக்கிற 
எல்லாரையும்‌ “பெருமாள்‌” என்றே சொல்வார்கள்‌. வார்த்தை 
மரியாதை அவர்களுக்கு ரொம்ப ஜாஸ்தி. i 
சொல்வதுண்டு. குருவைத்‌ தீர்த்துக்‌ கட்டிவிட்டு, தானே 
வேண்டுமென்று சிஷ்யன்‌ அவருக்காகக்‌ 
குழிவெட்டி வைத்திருந்தானாம்‌- அப்போதுகூட *தேவரீரே 
ஏள்றீரா; தாஸன்‌ ஏளப்பண்ணட்டுமா? ('தேவரீர்‌ தாமாகவே 

ர்களா? இல்லாவிட்டால்‌ அடியேன்‌ 

ருளப்‌ பண்ணட்டுமா?” என்று மரியாதை 
ஞாபித்துக்‌ கொண்டானாம்‌! 


குரு கதைகள்‌: என்று வைன்‌: jac 
i பாராயணம்‌ ட. விருத்தாந்தங்களில்‌ நம்‌ 
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நெஞ்சைத்‌ தொடுகிற ஏராளமான குருபக்தி சரித்திரங்களைப்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. பெருமாள்‌ கோயில்களிலும்‌ பாருங்கள்‌. 
ஆழ்வார்கள்‌ சன்னிதி, முக்யமாக ஆண்டாள்‌ சன்னிதி, தென்‌ 
கலைக்‌ கோயிலானால்‌ மணவாள மாமுனிகள்‌, பிள்ளை 
லோகாசார்யர்‌ முதலியவர்களின்‌ சன்னிதி, வடகலைக்‌ 
கோயிலானால்‌ வேதாந்த தேசிகனின்‌ சன்னிதி ஆகியவற்றில்‌ 
எத்தனை பக்தியோடு, விமரிசையோடு ஆராதனை நடத்து 
கிறார்கள்‌? ராமானுஜருடைய ஜன்ம ஸ்தலமான ஸ்ரீபெரும்‌ 
புதூரில்‌ பெருமாளே இரண்டாம்‌ பஷம்தான்‌; உடையவர்‌ 
உடையவர்‌ என்று தங்களுடைய ஆசார்ய புருஷருக்கு ஏற்றம்‌ 
தந்து, அவருக்குத்தான்‌ நித்யப்படி பூஜை, பத்து நாள்‌ 
உத்ஸவமெல்லாம்‌ ரொம்பவும்‌ பெரிய ஸ்கேலில்‌ செய்கிறார்‌ 
| கள்‌. உடையவர்‌ சன்னிதிக்கு மேலே தங்கத்திலேயே விமானம்‌ 
வேய்ந்திருக்கிறார்கள்‌. ஸ்ரீவில்லிபுத்தூரில்‌ இப்படித்தான்‌ 
| ஆண்டாளுக்கே பிரதான்யம்‌. "கோதை, கோதை நாயகி 
: என்று கொண்டாடுவார்கள்‌. மதுரையில்‌ மீனாக்ஷிக்கே 
i பிரதான்யம்‌, “மீனாக்ஷி கோயில்‌' என்று சொல்வது, ஸுந்தரேச்‌ 
: வரர்‌ அவளுக்கு அப்புறம்தான்‌ என்பதுபோல, இங்கே 


கோயில்‌' என்றே சொல்கிறார்கள்‌. நம்மாழ்வார்‌ அவதாரம்‌ 
பண்ணின ஊருக்கு ஆதியில்‌ 'குருகூர்‌' என்று பெயர்‌. அப்புறம்‌ 
அவருடைய ஜன்ம ஸ்தலமானதால்‌ அதற்கு “ஆழ்வார்‌ 
திருநகரி” என்றே பெயரை மாற்றி விட்டார்கள்‌. அங்கே 
அவருக்கு நடக்கிற உத்ஸவமும்‌ ரொம்ப விசேஷமானது. 
இப்படியே ஒவ்வொரு ஆழ்வாருக்கும்‌ செய்கிறார்கள்‌. 


ராமானுஜருக்கு முன்னும்‌ பின்னும்‌ வந்த ஸம்ப்ரதாய 
முக்யஸ்தர்களான நாதமுனிகள்‌, ஆளவந்தார்‌, மணக்கால்‌ 
நம்பி, திருக்கச்சி நம்பி, கூரத்தாழ்வார்‌, பட்டர்‌, நஞ்சீயர்‌ 
முதலான பலருக்கு விக்ரஹங்கள்‌, பூஜையெல்லாம்‌ அனேக 
ஆலயங்களில்‌ பார்க்கிறோம்‌. 

இந்த அளவுக்குச்‌ வொலயங்களில்‌ நாயன்மார்கள்‌, மாணிக்க 
வாசகர்‌, சைவமதக்‌ கோட்பாடுகளையும்‌ புஸ்தகங்களையும்‌ 
தந்த ஸ்ரீகண்டாசார்யார்‌, மெய்கண்ட சிவம்‌, உமாபதி 
சிவாசார்யர்‌ முதலியவர்களுக்குச்‌ சிறப்புக்‌ கொடுக்கவில்லை 
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தான்‌! 


(சங்கர) ஆசார்யாளையும்‌ அவருக்கு முன்னும்‌ பின்னும்‌ 
வந்த அத்வைத ஸம்பிரதாயப்‌ பெரியவர்களையும்‌ எடுத்துக்‌ 
கொண்டாலோ ஆலய வித்ரஹம்‌, வழிபாடு இவற்றில்‌ . 
ஸைஃபர்‌ என்றே சொல்ல வேண்டும்‌. ஆசார்யாளுக்கு மட்டும்‌ 
அபூர்வமாகச்‌ சில கோயில்களில்‌ பிம்பமிருக்கிறது. 
காஞ்சீபுரத்திலும்‌ சுற்றுப்புறங்களிலும்‌ மாத்திரம்‌ இது 
கொஞ்சம்‌ நிறையவே இருக்கிறது. மாங்காடு, திருவொற்றியூர்‌ 
இப்படிச்‌ சில ஸ்தலங்களிலும்‌ ஆசார்ய பிம்பங்கள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. ஆனாலும்‌ மொத்தத்தில்‌, நான்‌ அடிக்கடி சொல்வது 
போல, கோயில்‌ விக்ரஹங்களின்‌ “ஸென்ஸஸ்‌' பார்த்து ஒரு 
ஸித்தாந்தத்தின்‌ “இன்‌ஃப்ளுயென்ஸை' கணிப்பது என்றால்‌, 
இந்தியா தேசத்திலே அத்வைதம்‌ என்று ஒரு வைதிக மதம்‌ 
இல்லவேயில்லை என்றுதான்‌ முடிவாகும்‌! 


இதற்குக்‌ காரணம்‌ அத்வைதிகள்‌ சைவம்‌, வைஷ்ணவம்‌ 
இரண்டையும்‌ சேராத, ஆனால்‌ இரண்டையும்‌ ஓர்‌ அளவுவரை 
ஒப்புக்‌ கொள்கிற ஸ்மார்த்தர்களாக இருப்பதுதான்‌. 


நான்‌ சொல்ல வந்த விஷயம்‌ ராமானுஐ ஸம்ப்ரதாயத்தில்‌ 
மதாசார்யர்களிடத்தில்‌ விசேஷ பக்தி காட்டுகிறார்கள்‌ என்பது. 


சிஷ்யர்கள்‌ அவரிடம்‌ வைத்திருந்த 
பக்கி அஸாத்யமானது. உயிரையே கொடுப்பது -என்கிறதற்‌ 
கேற்ப, கூரத்தாழ்வார்‌ என்பவர்‌ ராமானுஜருக்காகப்‌ பிராணத்‌ 
தியாகமும்‌ பண்ணத்‌ தயாராயிருந்திருக்கிறார்‌. இவர்‌. காஞ்சீ 
புரத்துக்குப்‌ பக்கத்திலுள்ள கூரம்‌ என்ற கிராமத்தைச்‌. சேர்ந்‌ 
தவர்‌. மரியாதை வாசகத்துக்குப்‌ பெயரெடுத்த வைஷ்ணவர்‌ 
களே பக்தி முதிர்ச்சியில்‌, தாங்கள்‌ ரொம்பவும்‌ பெரியவராக 
நினைக்கிற வேதாந்த தேசிகரை பதத என்று ஒருமையில்‌ 
அழைப்பதாகச்‌ சொன்னேனல்லவா? அதுபோல வ கூரத்தாழ்‌ 


ராமானுஜருடைய நேர்‌ 


* இது தொடர்பான விஸ்தாரமான விளக்கம்‌ அருள்‌ cars 19, SCE 
புத்தகங்களில்‌ இடம்‌ பெற்றுள்ள சங்கர சம்பிரதாயம்‌” என்ற உரையில்‌ 


காணலாம்‌. ்‌ அதத கனி 
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வாரைக்‌  'கூரத்தாழ்வான்‌' என்றுதான்‌ சொல்வார்கள்‌. 
வெறுமனே 'ஆழ்வான்‌' என்று வைஷ்ணவர்கள்‌ சொன்னாலே 
அது கூரத்தாழ்வார்தான்‌. (ஆழ்வார்‌ என்று i போட்டுச்‌ 
சொன்னால்‌ அது நம்மாழ்வார்தான்‌.) 


ராமானுஜர்‌ காலத்தில்‌ ராஜாவாக இருந்த சோழன்‌ தீவிர 
சிவபக்தன்‌. ராமானுஜரோ, “விஷ்ணு ஒஓருத்தருக்குத்தான்‌ 
“ஏகாந்தி'களாகப்‌ பூஜை பண்ண வேண்டும்‌. சிவனுக்குக்‌ 
கூடாது' என்கிற ஸித்தாந்தத்தைப்‌ பிரசாரம்‌ செய்து கொண்‌ 
டிருந்தார்‌. அதனால்‌ சோழராஜா, “எந்த ஆதாரத்தைக்‌ 
கொண்டு விஷ்ணு தவிரச்‌ சிவன்‌ முதலான தேவதாந்தரங்களை , 
வழிபடக்‌ கூடாது என்று நிர்த்தாரணம்‌ பண்ணுகிறீர்‌? என்று 
ராமானுஜரைக்‌ கேட்டு வாதம்‌ நடத்துவதற்காக ஒரு வித்வத்‌ 
ஸதஸைக்‌ கூட்டினான்‌. அப்போது கங்கைகொண்ட சோழபுரம்‌ 
ராஜ்யத்‌ தலைநகராயிருந்தது. அங்கே அந்த ஸதஸைக்‌ கூட்ட 
நிச்சயித்து, ராமானுஜாசார்யாரை அழைத்துக்‌ கொண்டு 
வருவதற்காக ஆள்‌ அனுப்பினான்‌. அப்போது அவர்‌ 
ஸ்ரீரங்கத்தில்‌ இருந்தார்‌. 

ராஜஸேவகரைப்‌ பார்த்ததும்‌ கூர்த்தாழ்வாருக்கு விசாரம்‌ 
உண்டாகி விட்டது. 'ராஜாவோ சைவன்‌; அவனே நிறைய 
சிவாலயங்கள்‌ கட்டியிருக்கிறான்‌. நம்முடைய குருவானால்‌ 
சிவாராதனை கூடாது என்கிறார்‌. அதனால்‌ அவனுக்கு 
இவரிடம்‌ த்வேஷம்‌ இருக்கும்‌. இப்போது வித்வத்‌ ஸதஸ்‌ 
என்று சொல்லி அழைத்துக்‌ கொண்டுபோய்‌. இவரை என்ன 
பண்ணுவானோ? ராஜாவானதால்‌ என்னவும்‌ பண்ணிவிட 
முடியும்‌. நம்முடைய அருமை ஆசார்யருக்கு அவன்‌ 
ப்ராணஹானி விளைவித்துவிட்டால்‌ என்ன செய்வது?” என்று 
ரொம்பவும்‌ பயமும்‌ கவலையும்‌. பட்டார்‌. 

அப்போதுதான்‌ அவர்‌ குருவுக்காகத்‌ தம்‌ உயிரையும்‌ 
தியாகம்‌ செய்ய முன்வந்தது. அதாவது குருவின்‌ காஷாயத்‌ 
தைத்‌ தாம்‌ உடுத்திக்‌ கொண்டு, தம்மையே ராமானுஜாசார்‌ 
யார்‌ என்று சொல்லிக்‌ கொண்டு ராஜஸபைக்குப்‌ போய்விடு 
வது என்று தீர்மானித்து விட்டார்‌. “வருகிற ஆபத்து எனக்கே 
வரட்டும்‌.. தங்களுக்காக இந்த ஸேவை செய்கிற பாக்யத்தை 
எனக்கு மறுக்காமல்‌ அருள வேண்டும்‌” என்று ராமானுஜரிடம்‌ 
பிரார்த்தித்து, அவரை ஸம்மதிக்கப்‌ பண்ணினார்‌. ராமானுஜர்‌ 
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வெள்ளை வேஷ்டி கட்டிக்‌ கொண்டு, சோழ ராஜ்யத்தையே 
விட்டு, கர்நாடகத்திலுள்ள மேல்கோட்டை என்னும்‌ திருநாரா 
யணபுரத்துக்குப்‌ போய்விட்டார்‌. அங்கே இப்போதும்‌ 
"வெள்ளைச்‌ சாத்துப்படி' என்று அவருக்கு உத்ஸவம்‌ நடத்து 
கிறார்கள்‌. 

கூரத்தாழ்வார்‌ காஷாயம்‌ தரித்துக்‌ கொண்டு ராமானுஜ 
ராக கங்கை கொண்ட சோழபுரத்துக்குப்‌ போனார்‌. அங்கே 
வித்வத்‌ ஸதஸ்‌ நடந்தது. இவர்‌ சிவபரத்வத்தை ஒப்புக்கொள்ள 
மறுத்தார்‌. அதனால்‌ இவர்‌ நினைத்தபடியே ராஜதண்டனை 
விதிக்கப்பட்டது. ஆனால்‌ ராஜா. கொலைத்‌ தண்டனை 
தரவில்லை. இவருடைய கண்ணைப்‌ பிடுங்கும்படியாக 
உத்தரவு போட்டு விட்டான்‌. 

குருவுக்கு ஏற்பட இருந்த இந்தக்‌ கொடுமை நமக்கு வாய்த்‌ 
ததே என்று கூரத்தாழ்வார்‌ தண்டனையை மகிழ்ச்சியுடன்‌ 
ஏற்றுக்‌ கொண்டார்‌. குருடராக ஆனார்‌. 

அப்புறம்‌ அந்த ராஜா காலமானபின்‌ ராமானுஜாசாரியார்‌ 
தமிழ்நாட்டுக்குத்‌ திரும்பி வந்தார்‌. தமக்காகச்‌ சிஷ்யர்‌ 
கண்ணை இழந்துவிட்டாரே என்று துக்கப்பட்டார்‌. 

ராமானுஜர்‌ பிற்காலத்தில்‌ ஸ்ரீரங்கத்தில்‌ வாஸம்‌ செய்த 
போதிலும்‌, ஆரம்பத்தில்‌ காஞ்சீபுரத்தில்‌ வஸித்துக்‌ கொண்டு 
வரதராஜ ஸ்வாமிக்குத்தான்‌ தீர்த்தக்‌ கைங்கர்யம்‌ செய்து 
கொண்டு, அவரையே இஷ்ட தெய்வமாக உபாஸித்து வந்தார்‌. 
ஸ்ரீரங்கநாதர்‌ ஆலயத்தின்‌ ஆராதனை க்ரமங்களை அமைத்துக்‌ 
கொடுத்து அங்கே இவர்‌ இருந்த காலத்திலும்கூட வரதராஜா 
விடம்‌ ஒரு தனியான பற்று வைத்திருந்தார்‌. அதனால்‌ 
இப்போது கூரத்தாழ்வாரிடம்‌, “ஏனக்காக உன்‌ கண்‌ போயிற்று. 
அதனால்‌ உனக்காகப்‌ பார்வை மீள வேண்டும்‌ என்று இல்லா 
விட்டாலும்‌ என்‌ மனஸ்‌ ஆறுவதற்காக நீ வரதராஜாவை 
வேண்டிக்கணும்‌' என்றார்‌. கூரத்தாழ்வாரும்‌ அப்படியே 
காஞ்சீபுரம்‌ பெருமாளிடம்‌ ஸ்தோத்ரம்‌ பண்ணி வேண்டிக்‌ 
கொண்டார்‌. அவருக்கு த்ருஷ்டி திரும்பணும்‌ என்று நிஜமா 
கவே ஆசை இல்லை. “எல்லா இந்த்ரியங்களையும்‌ அடக்கி 


+ இது தொடர்பான மேல்‌ விவரங்கள்‌ 'வெநாம மஹிமை' என்ற 
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CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


'னால்தான்‌ ஈச்வர தர்சனம்‌ நடைக்கும்‌ என்று சாஸ்திரம்‌ 
சொல்லுகிறது. நமக்கோ ராஜூகைஷ ரூபத்தில்‌ கண்‌ போனதில்‌ 
இந்த ஒரு இந்த்ரியமாவது கண்டதைப்‌ பார்த்துக்‌ கெட்டுப்‌ 
போகாமலிருக்கும்‌ அனுக்ரஹம்‌ இடைத்திருக்கிறது. இதை 
மாற்றப்‌ பண்ணி மறுபடியும்‌ லோகக்‌ காட்சி பார்த்து என்ன 
ஆசு வேண்டும்‌?” என்றே நினைத்தார்‌. அனாலும்‌ ஆசார்யன்‌ 
ஆக்லைக்குக்‌ கீழ்ப்‌ படிந்தாகவும்‌ வேண்டுமே? அவர்‌ பச்சா 
தாபப்‌ படும்படியாக விடக்கூடாதே?” என்று யோசித்தார்‌. 
யோசித்து ஸ்வாமியிடம்‌, “எனக்குப்‌ பார்வையை மறுபடி தா. 
ஆனால்‌ எல்லா விஷயங்களையும்‌ நான்‌ பார்க்க வேண்டிய 
தில்லை. என்‌ ஆசார்யனுடைய இவ்யரூபத்தை தர்சனம்‌ 
பண்ணுவதற்கும்‌, உன்‌ மங்கள விக்ரஹத்தை தர்சிப்பதற்கும்‌ 
மட்டும்‌ கண்ணுக்குச்‌ சக்தி தா” என்று கேட்டார்‌. வரதராஜா 
.வும்‌ அப்படியே வரம்‌ கொடுத்தாராம்‌. 


ராமானுஜருக்கு முந்தி இருந்த பெரியவரான ஆளவந்தார்‌ 
திருநாட்டை அலங்கரிக்க முடியாமல்‌ (சரீர யாத்ரை முடிந்து 
பரமபதம்‌ சேர்வதைத்‌ “திருநாடு அலங்கரிப்பது என்றே 
வைஷ்ணவர்கள்‌ சொல்வார்கள்‌) அவருடைய ப்ராரப்தம்‌ 
டிலே' பண்ணினபோது, பெரிய த்யாகமாகச்‌ சிஷ்யர்‌ ஒருத்‌ 
தரே* அந்தக்‌ கர்மசேஷத்தை ராஜ பிளவை என்ற பயங்கரக்‌ 
கட்டி ரூபத்தில்‌ ஏற்று அனுபவித்துத்‌ தீர்த்தார்‌ என்றும்‌ ஒரு 
கதை இருக்கிறது. 

ரஸத்தோடு, ஹாஸ்ய ரஸனையோடு கூடியதாக இன்‌ 
னொரு குரு பரம்பரைக்‌ கதை உண்டு. ராமானுஜரின்‌ சிஷ்யர்‌ 
களில்‌ ஒருத்தர்‌. அவர்‌ ஒருநாள்‌ உள்ளே ஆசார்யருக்காகப்‌ பால்‌ 
காய்ச்சிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. வாசலில்‌ ஸ்ரீரங்கநாதர்‌ ஊர்வலம்‌ 
வந்தது. “தர்சனம்‌ பண்ண வா வா்‌ என்று ராமானுஜர்‌ 
வாசலிலிருந்து சிஷ்யரைக்‌ கூப்பிட்டுக்‌ கொண்டேயிருந்தார்‌. 
ஆனால்‌ இஷ்யர்‌ போகாமல்‌ பாலையே கவனித்துக்‌ கொண் 
டிருந்தார்‌. ஸ்வாமி அந்த இடத்தைத்‌ தாண்டிப்‌ போய்விட்டது. 
ராமானுஜர்‌ உள்ளே வந்து, "வாசலிலேயே பெருமாள்‌ ஸேவை 
ஸாதிக்கறபோது ஸேவிக்காமல்‌ நீ இப்படிப்‌ பண்ணலாமா?" 
என்று கோபித்துக்‌ கொண்டார்‌. அதற்கு அந்தச்‌ சிஷ்யர்‌, 

* மாறனேர்‌ நம்பி என்ற தண்டாதார்‌. அடுத்ததாகக்‌ கூறப்படும்‌ 
“ரஸ'மான வரலாற்றில்‌ குறிப்பிடப்படும்‌ டர்‌ வடுகநம்பி. 
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"உங்கள்‌ பெருமாளை நீங்கள்‌ ஸேவிச்சக a 5 

உங்கள்‌ G ருமாளை நீங்கள்‌ அஸவித்தது ஸரிதான்‌! அது 
நீங்கள்‌ பண்ண வேண்டியதுதான்‌. ஆனால்‌ அதற்காக நான்‌ 
என்‌ பெருமாளுக்குப்‌ பண்ணும்‌ பால்‌ ஸேவையை ஏன்‌ பாதி 
யில்‌ விட்டுவிட்டு வரணும்‌?” என்று கேட்டாராம்‌! க 


குழுவுக்காக எந்தக்‌ கஷ்டத்தையும்‌ ஸந்தோஷக்கோடு 
பொறுத்துக்‌ கொள்கிற அளவுக்குப்‌ EE சது தத 
கிறது. க்ஷத்ரியர்களை த்வேஷித்த பரசுராமரிடம்‌ பிராமண 
வேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு வந்து வில்‌ வித்தை கற்றுக்‌. 
கொண்ட கர்ணனை, ஒருநாள்‌ இவன்‌ மடியில்‌ அவர்‌ தலை 
வைத்துப்‌ படுத்துத்‌ தூங்கிக்‌ கொண்டிருக்கும்போது ஒரு 
வண்டு கொட்டித்‌ தீர்த்து விட்டது! அசைந்து கொடுத்து அதை 
விரட்டினால்‌ குருவின்‌ நித்திரைக்கு பங்கம்‌ வந்து விடுமே 
என்று கர்ணன்‌ ஆடாமல்‌, அசையாமல்‌ அத்தனை கொட்டை 
யும்‌ ஸஹித்துக்‌ கொண்டான்‌ என்ற கதை கேட்டி ருப்பிர்கள்‌. 
அப்புறம்‌ அந்தக்‌ கதை வேறு விதமாய்ப்‌ போய்விடுகிறது. 


குருவை எந்த வித்யைக்காக ஆச்ரயித்தானோ, அந்த வித்‌ 
யையையே சிஷ்யன்‌ அப்யஸிக்க முடியாதபடி ரொம்பக்‌ 
கடுமையாக, கொடுமையாக குருவானவர்‌ safer கேட்ட 
போது தயங்காமல்‌ கொடுத்த ஏகலைவன்‌ கதையையும்‌ இன்று 
வரைக்கும்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌! 


ஆழ்வார்களில்‌ மதுரகவி என்று ஒருத்தர்‌. அவர்‌ பாடினது 
(பதினோரு அடிகள்‌ கொண்ட) ஓரே ஒரு பாசுரம்தரன்‌. 
அதுவும்‌ மஹாவிஷ்ணுவைப்‌ பற்றியதில்லை. ஆனாலும்‌ அதை 
நாலாயிரத்‌ திவ்யப்பிரபந்தத்திலே சேர்த்து, மதுரகவியையும்‌ 
ஓர்‌ ஆம்வாராக உயர்த்தி வைத்திருக்கிறார்கள்‌. ஏனென்றால்‌ 
அவருடைய குருபக்தி விசேஷத்துக்காகத்தான்‌. அவர்‌ பாடினது 
நம்மாழ்வாரைப்‌ பற்றி. ராமானுஜ ஸித்தாந்தத்தில்‌ ஆழ்வார்‌ 
களுக்கெல்லாம்‌ ஆசார்ய ஸ்தானம்‌ மாதிரியான சிறப்பு உண்டு. 
அந்த ஆழ்வரர்களுக்குள்ளேயும்‌ நம்மாழ்வாருக்கு “ப்ரபன்ன 
ஜன கூடஸ்தர்‌' என்பதாக விசேஷ ஸ்தானம்‌ தந்திருக்கிறது. 

நம்மாழ்வார்‌ அப்பிராமணர்‌. மதுரகவியோ , நல்ல' 
பிராமணர்‌. அவர்‌ வடதேசங்களில்‌ ஸஞ்சாரம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்‌ 
டிருந்தபோது தெற்கேயிருந்து ஒரு ஜ்யோதி ரச்மி (ஒளிக்கதிர்‌) 
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அவருக்குத்‌ தெரிந்தது. அந்த ரச்மியையே பின்தொடர்ந்து 
ஆயிரம்‌ மைலுக்கு மேலே வந்து திருநெல்வேலி ஜில்லாவி 
லிருக்கிற திருக்குருகூரை (இப்போது 'ஆழ்வார்‌ திருநகரி' என்‌ 
. கிறோம்‌) அடைந்தார்‌. அங்கே ஒரு புளியமரப்‌ பொந்துக்குள்‌ 
ரச்மி ஐக்கியமாகி விட்டது. அதற்குள்ளேதான்‌ நம்மாழ்வார்‌ 
எத்தனையோ காலமாக அப்படியே நிஷ்டையிலிருந்து கொண்‌ 
டிருந்தார்‌. அவரை மதுரகவி நிஷ்டையிலிருந்து எழுப்பி ஆத்ம 
ஸம்பந்தமாக ஸங்கேத பாஷையில்‌ கேள்வி கேட்டாரென்றும்‌, 
நம்மாழ்வாரும்‌ அதே போல ஸங்கேத பாஷையில்‌ பதில்‌ 
சொன்னாரென்றும்‌ கதை. (அந்தக்‌ கேள்வியையும்‌ பதிலையும்‌ 
நான்‌ சொன்னால்‌ அப்புறம்‌ 'எக்ஸ்ப்ளெயின்‌' பண்ணாமலிருக்க 
முடியாது. ரொம்ப நாழி ஆகும்‌. அப்படியும்‌ புரியுமோ 
புரியாதோ ஸந்தேஹம்‌. அதனாலே இத்தனை தத்வார்த்தத்‌ 
துக்கும்‌ மேலே எதுவோ அந்த குருபக்திதானே நம்‌ சப்ஜெக்ட்‌! 
அதற்கே போகிறேன்‌.) அந்தப்‌ பதில்‌ மதுரகவிக்கு மந்த்ரோ 
பதேசம்‌ மாதிரி ஞானத்தைக்‌ கொடுத்து விட்டது. அவர்‌ 
“ப்ரபன்ன ஜன கூடஸ்த'ரான நம்மாழ்வாரிடமே ப்ரபத்தி 
(பூர்ண சரணாசதி) பண்ணி அவரை ஸ்தோத்ரம்‌ செய்து 
பாசுரம்‌ பாட ஆரம்பித்து விட்டார்‌. அதிலே நம்மாழ்வாரைத்‌ 
தவிரத்‌ தனக்கு வேறே ஸ்வாமியே கிடையாது - “தேவு மற்றறி 
யேன்‌' - என்று பிராமணம்‌ மாதிரிப்‌ பண்ணுகிறார்‌. 'நம்மாழ்‌ 
வார்‌. மஹாவிஷ்ணுவை ஸ்வாமி என்று வழிபட்டால்‌ 
வழிபட்டுவிட்டுப்‌ போகட்டும்‌; எனக்கு நம்மாழ்வாரேதான்‌ 
ஸ்வாமி. அவரைப்‌ பற்றித்தான்‌ பாடுவேன்‌. பெருமாளைக்‌ 
கூடப்‌ பாட மாட்டேன்‌'' என்று குருவிடம்‌ பரம பக்தியில்‌ பாடி 
விட்டார்‌. 


“நம்முடைய ஸித்தாந்தத்தில்‌, ஆசார்ய புருஷர்களுக்கு 
மேலேயும்‌, பெருமாளுக்கு அடுத்ததாகவும்‌ இருக்கிற ஆழ்வார்‌ 
களில்‌. பிரதானமாயுள்ள நம்மாழ்வாரிடம்‌ ஏகாந்த பக்தி 
வைத்து மதுரகவி பாடியிருப்பதும்‌ பெருமாள்‌ மேலேயே, 
“அருளிச்‌ செயல்‌' என்னும்‌ பிரபந்தம்‌ பாடினமாதிரிதான்‌' 
என்றே அந்த ஸம்பிரதாயத்துப்‌ பெரியவர்கள்‌ இதை நாலா 
மிரத்திலே சேர்த்து, அவருக்கும்‌ ஆழ்வார்‌ என்று ஏற்றம்‌ 
கொடுத்திருக்கிறார்கள்‌. > 


“தேவு மற்றறியேன்‌' என்று இவர்‌ சொன்ன மாதிரியேதான்‌ 
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வேதாந்த தேசிகரும்‌ “ஆசார்யாத்‌ இஹ தேவதரம்‌ ஸமதிகாம்‌ 
அந்யாம்‌ ந மந்யாமஹே' என்று சொல்லியிருக்கிறார்‌. 


ஆசார்யன்‌ கிடைத்து விட்டால்‌ போதும்‌, ஸ்வாமிகூட 
வேண்டாம்‌; ஸ்வாமிகூட ஆசார்யனுக்கு ஸமதையில்லை 
என்று பக்தி பண்ணினவர்கள்‌ எல்லா ஸம்பிரதாயத்திலும்‌ 
உண்டு. குரு என்றால்‌ கூடவே இருந்தாக வேண்டிய சிஷ்யன்‌ - 
Ama என்பதை வைத்துத்தான்‌ “சிக்கிய மதம்‌' என்பது ஏற்‌ 
பட்டிருக்கிறது. அதில்‌ குரு கோவிந்த ஸிங்‌ என்பவர்‌ 'கல்ஸா' 
என்கிற அவர்களுடைய ஸ்தாபனத்தை ஏற்படுத்தும்போது, 
நரபலி வேண்டும்‌ என்று கேட்டாராம்‌. உடனேயே ஒருத்தர்‌ 
எழுந்திருந்து தன்‌ தலையையே கொடுப்பதற்காக அவரோடு 
போனாராம்‌. அவரை அழைத்துக்‌ கொண்டுபோன கோவிந்த 
ஸிங்‌ கொஞ்ச நாழிக்கு அப்புறம்‌ ரத்தம்‌ சொட்டும்‌ கத்தியோடு 
திரும்பி வந்து இன்னொரு பலி வேண்டும்‌ என்றாராம்‌. உடனே 
இன்னொருத்தர்‌ எழுந்திருந்து அவரோடு போனாராம்‌. மறு 
படியும்‌ அவர்‌ ரத்தம்‌ சொட்டுகிற கத்தியோடு திரும்பி வந்‌ 
தாராம்‌. இப்படியே ஐந்து தடவை அவர்‌ பலி கேட்க ஐந்து 
பேர்‌ ஸந்தோஷமாக குரு வார்த்தைக்காகப்‌ பிராணத்‌ தியாகம்‌ 
பண்ணுவதும்‌ பெரிசில்லை என்று அவர்‌ பின்னோடு 
போனாார்களாம்‌. அப்புறம்‌ அவர்‌ அந்த ஐந்து பேரையுமே 
ஸபைக்கு அழைத்துக்‌ கொண்டு வந்து, தம்மைச்‌ சேர்ந்தவர்‌ 
களின்‌ பக்தி விசுவாஸத்தை சோதனை பண்ணுவதற்காகவே 
தாம்‌ இப்படி விளையாட்டாகப்‌ பலி கேட்டதாகவும்‌, 
வாஸ்தவத்தில்‌ எவரையும்‌ கொல்லாமல்‌ ஏதோ ஆட்டு ரத்தத்‌ 
தைத்‌ தான்‌ காட்டியதாகவும்‌ சொல்லி, உயிரைத்‌ திருணமாக 
நினைத்துப்‌ பலியாவதற்கு வந்த அந்த ஐந்து பேரையும்‌ கல்ஸா 
வில்‌ முக்கியஸ்தர்களாக நியமித்தாராம்‌. 
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இப்படி எல்லா மதங்களிலும்‌ அவற்றில்‌ தோன்றிய 
மஹான்களை தெய்வமாக விச்வாஸித்த சிஷ்யர்கள்‌ இருந்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. 'இந்தக்‌ குருபக்தியாலேயே அவர்களும்‌ குருவைப்‌ 
போன்ற யோக்யதை ஸம்பாதித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌; 
இப்படி ஒரு spiritual status (ஆத்மிக அந்தஸ்து) வந்த பிறகும்‌ 
தங்களை. மேலே கொண்டுவந்த மஹானையே உயர்த்திச்‌ 
சொல்லிப்‌ பணிந்து வந்திருக்றொர்கள்‌. 


அனைவருக்கும்‌ 


உரிய அச்வமேதம்‌ 


இந்தக்‌ காலத்தில்‌ இருக்கிற நாமெல்லோரும்‌ அச்வமேத 
யாகம்‌ செய்ய முடியுமா? 

“இதென்ன கேள்வி? ஸ்வாமிகள்‌ சரியாகத்தான்‌ பேசுகி 
pryn? என்று தோன்றும்‌. “இந்தக்‌ காலத்திலாவது? அச்வமேத 
- மாவது? பழைய காலத்திலேயே க்ஷத்ரிய வர்ணத்தில்‌ பிறந்த 
மஹாராஜாக்கள்‌ இரண்டொருத்தர்தான்‌ அச்வமேதம்‌ செய்ய 
முடிந்திருக்கிறது. ஒரு ராஜ்யத்து அரசனாகப்‌ பட்டாபிஷேகம்‌ 
ஆனபின்‌, சதுரங்க ஸேனா பலத்தோடுகூடச்‌ சொந்தமாகவும்‌ 
வீரதீர பராக்ரமங்கள்‌ படைத்த ஒரு ராஜாதான்‌ அச்வத்தை 
ஸகல தேசங்களுக்கும்‌ ஒட்டி, அந்தத்‌ தேசங்களையெல்லாம்‌ 
ஜயித்து, இக்விஜயம்‌ பண்ணிச்‌ சக்ரவர்த்தி. என்ற பிருதத்தை 
அடைந்து அச்வமேதம்‌ பண்ண முடியும்‌. இப்போது நம்மில்‌ 
யார்‌ அப்படிச்‌ செய்ய முடியும்‌? என்று தோன்றும்‌. நம்மில்‌ 
யாராவது அச்வமேதம்‌ செய்ய முடியுமா என்று கேட்காமல்‌ 
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(இப்படிக்‌ கேட்டாலே அஸம்பாவிதம்தான்‌!) நாம்‌ எல்லோ 
Gb அச்வமேத யாகம்‌ செய்ய முடியுமா என்று கேட்கிறேனே 
என்று குழப்பமாகத்‌ தோன்றும்‌. 


முடியுமா, முடியாதா என்பது ஒரு பக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌. 
எதற்காக அச்வமேதம்‌ செய்ய வேண்டும்‌? நம்‌ பதவியையும்‌ 
பவிஷையும்‌ அது காட்டுகிறதே என்பதற்கா? அச்வமேதம்‌ 
செய்தால்‌ இந்திரலோகம்‌ கிடைக்கும்‌ என்பதற்கா? இதற்காக 
வெல்லாம்‌ என்றால்‌ அச்வமேதம்‌ செய்யவே வேண்டாம்‌. 
பதவி, பவிஷு, தேவலோக செளக்யம்‌ எல்லாமே 
அஹங்காரத்தை வளர்த்துக்‌ கொள்கிற காரியங்கள்தாம்‌! 
நம்மிடம்‌ கொஞ்சநஞ்ச ஞானம்கூடச்‌ சேரவொட்டாமல்‌ 
இடைஞ்சல்‌ செய்கிறவைதாம்‌. பின்‌ எதற்காக அச்வமேதம்‌ 
என்றால்‌: 


ஹயமேத ஸமர்ச்சிதா 


என்று அம்பாளுக்கு லலிதா த்ரிசதியில்‌ ஒரு நாமா சொல்லி 
இருக்கிறது. 


'த்ரிசதி' என்பது முந்நூறு பெயர்கள்‌ கொண்ட நாமா 
வளி. அர்ச்சனையில்‌ பிரயோஜனமாவது. “GST ்‌ த்ரிசதி 
என்பது வேதத்திலேயே இருக்கிறது. “லலிதா த்ரிசதி வேதத்‌ 
தில்‌ இல்லாவிட்டாலுங்கூட அதற்கு ஸமதையான கெளரவம்‌ 
பெற்றிருக்கிறது. ஹயக்ரீவரிடமிருந்து “லலிதா ஸஹஸ்ரநாம" 
உபதேசம்‌ பெற்றுங்கூட மனச்சாந்தி அடையாத அகஸ்தியர்‌ 
இந்த த்ரிசதியைக்‌ கேட்டுத்தான்‌ தெளிவை அடைந்தார்‌. 
ஆசார்யாளே பாஷ்யம்‌ பண்ணியிருக்கிற பெருமையும்‌ இந்த 
த்ரிசதிக்கு இருக்கிறது. லலிதா த்ரிசதி, லலிதா ஸஹஸ்ர நாமம்‌ 
இரண்டுமே ரொம்ப மந்த்ரவத்தானபடியால்‌ இவற்றை அவற்‌ 
றுக்குரிய நியமங்களோடு ரஹஸ்யமாகவே ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌. 


'ஹயக்ரீவர்‌ உபதேசித்த இந்த த்ரிசதியில்தான்‌ 'ஹயமேத 
ஸமா்ச்சிதா' என்று ஒரு நாமா இருக்கிறது. ஹயம்‌ ஹயம்‌ 
என்றால்‌ அச்வம்‌, குதிரை என்று அர்த்தம்‌. கழுத்துக்கு மேலே 
குதிரை முகம்‌ படைத்த மஹாவிஷ்ணுவின்‌ , அவதாரமாக 
இருப்பவரே ஹய-க்ரீவர்‌. ஹயமேதம்‌ என்றாலும்‌ அச்வமேதம்‌ 
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- என்றாலும்‌ ஒரே அர்த்தந்தான்‌. “ஸமர்ச்சிதா' என்றால்‌ நன்றாக, 
பூர்ணமாக ஆராதிக்கப்படுபவள்‌ என்று அர்த்தம்‌. “ஹயமேத 
ஸமர்ச்சிதா' - அச்வமேத யாகத்தால்‌ நன்கு ஆராதிக்கப்‌ 
படுபவள்‌. 


அதாவது ஒருத்தன்‌ அச்வமேதம்‌ செய்தால்‌, அதுவே அவன்‌ 
அம்பாளுக்குச்‌ செய்கிற விசேஷமான ஆராதனையாகி விடுகி 
றது. வெறும்‌ யஜ்ஞம்‌ என்றால்‌ அதற்கெனப்‌ புத்ர ப்ராப்தி, தன 
லாபம்‌, பதவி, ஸ்வர்க்கவாஸம்‌ மாதிரியான பலன்கள்தான்‌ 
உண்டு. இந்தப்‌ பலன்களோடு, இவற்றைவிட முக்யமாக, 
அனேகக்‌ கட்டுப்பாடுகளோடும்‌, ஐகாக்ரியத்தோடும்‌ (one- 
pointed concentration) ஒரு யாகத்தைச்‌ செய்வதால்‌ “சத்த சுத்தி' 
என்றெ மஹாப்‌ பெரிய பலனும்‌ ஏற்படுகிறது. யாகம்‌ அம்பாள்‌ 
ஆராதனையாகிறபோதோ அதற்குச்‌ சின்னச்‌ சின்னப்‌ பலன்‌ 
களாக இல்லாமல்‌ ஸகல புருஷார்த்தங்களையும்‌ கொடுக்கக்‌ 
கூடிய சக்தி உண்டாகிறது. ஸாக்ஷாத்‌ பரதேவதை ப்ரீதி 
அடைந்தால்‌ எதைத்தான்‌ தர மாட்டாள்‌? பதவி, பவிஷு, 
இந்திரலோகம்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலாகப்‌ பரம ஞானத்தை, 
ஸம்ஸார நிவிருத்தியை, மோக்ஷ ஸாம்ராஜ்ய லஷ்மியையே 
அம்பாள்‌ மனசு குளிர்ந்தால்‌ அனுக்கிரகித்து விடுவாள்‌. 
ஆனதால்‌, அச்வமேதம்‌ பண்ணிவிட்டால்‌, அதனால்‌ அம்பாளை 
ஆராதித்ததாகி விடுமாதலால்‌, இம்மை-மறுமைக்கு வேண்டி 
யதில்‌ பாக்கியில்லாமல்‌ ஸகல சிரேயஸ்களையும்‌ பெற்று 
விடலாம்‌. எதற்காக அச்வமேதம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
முதலில்‌ ஒரு கேள்வி போட்டேனே, அதற்கு இது பதில்‌! 


ஆனால்‌ ஒரு ஸஹஸ்ரநாமம்‌, த்ரிசதி மாதிரியானவற்றுக்கு 
நியமங்கள்‌ இருக்கின்றன என்றால்‌ அச்வமேதம்‌ செய்வதற்கோ 
ஏகப்பட்ட கட்டுப்பாடுகள்‌, ஆயிரம்‌ தினுசான நியமங்கள்‌, 
கெடுபிடிகள்‌ சொல்லியிருக்கிறது. இந்தக்‌ காலத்தில்‌ இதெல்‌ 
லாம்‌ ஸாத்யமே இல்லை. 


ஸரி, அப்படியானால்‌ நாம்‌ அச்வமேதம்‌ செய்வதற்கே 
இல்லை என்று விட்டுவிட வேண்டியதுதானா? 


இல்லை. நம்‌ அனைவருக்கும்‌ ஸாத்யமான ஒர்‌ அச்வ 
மேதத்தை ஸாஸ்திரங்களிலேயே சொல்லியிருக்கிறது. ஜீவ 
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காருண்யத்தின்மேல்‌ செய்ய வேண்டிய அனேக பரோபகாரங்‌ 
களைச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டே போய்‌, அவற்றுக்கெல்லாம்‌ 
சிகரம்‌ மாதிரி ஒன்றைச்‌ சொல்லி அதுவே அச்வமேதத்தின்‌ 
பலனை அளிக்கக்‌ கூடியது என்கிறது. 


என்‌ கடன்‌ irah 
செய்து கிடப்பதே! 


இப்போது நான்‌ ஜீவகாருண்யம்‌", “பரோபகாரம்‌ 
என்று இரண்டு வார்த்தைகள்‌ சொன்னேன்‌. யோசித்துப்‌ 
பார்த்தால்‌ இந்த இரண்டு வார்த்தையுமே தப்புத்தான்‌. 
ஏனென்றால்‌: 


காருண்யம்‌ - கருணை காட்டுவது - என்றால்‌ இப்படிக்‌ 
கருணை காட்டுநிறவர்‌ ஒரு படி உயர நிற்கிற மாதிரியும்‌, 
கருணைக்குப்‌ பாத்திரமாகிறவர்‌ ஒரு படி கீழே நிற்கிற 
மாதிரியும்‌ தொக்கி நிற்கிறது. “நரம்‌ உசந்த ஸ்தானத்தில்‌ 
இருக்கிறோம்‌. , நம்‌ உதவியைப்‌ பெறுகிறவர்‌ நம்மைவிடத்‌ 
தாழ்த்தியாக இருக்கிறார்‌, நாம்‌ “கருணை காட்டுகிறோம்‌ 
என்று நினைக்கிறபோதே நாம்‌ செய்கிற உபகாரம்‌ அசுத்த 
மாதி விடுகிறது. உபகாரம்‌ செய்வதன்‌ பயனாக நம 
எளிமை, அடக்கம்‌ அஹங்கார நீக்கம்‌ ஆகியன உண்டாக 
வேண்டும்‌. மாறாக நாம்‌ உபகாரம்‌ பண்ணும்போது, 
போனால்‌ போடறது என்றும்‌ யாருக்கோ கருணை காட்டுகிற 
மாதிரியும்‌ நினைத்தோமானால்‌, அது ஆணவ ADARNA 
மாகி விடுகிறது. உபகாரத்தால்‌ நம்‌ ஆத்மாவை 


களுக்கு இட é 2 
உயர்த்திக்‌ கொள்வதற்கு நேர்மாறாக ஆத்மஹானியே 
உண்ட.ாகிவிடும்‌. 


கருணை, காருண்யம்‌ என்றெ வார்த்தையைச்‌ சொல்வதை 
விட அன்பு என்று சொல்லி விட்டால்‌ இந்த ஏற்றத்‌ தாழ்வு 
தொனிக்காமல்‌ இருக்கும்‌. அன்பு என்பது நம்மவர்களிடமே 
நாம்‌, .ஸ்வபாவமாகச்‌ செய்கிற காரியம்‌. இதிலே போனால்‌ 
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போதிறதென்று யாரோ அன்னியருக்கு இரக்கம்‌ காட்டுகிற 


மாதிரியான அஹங்கார எண்ணம்‌ இல்லை. 


ஆனாலும்கூட நடைமுறை உலகில்‌ இப்படி நம்மவர்‌, 
அசலார்‌ என்கிற பேதமேயில்லாமல்‌ ஸகலரையும்‌ ஒரே.போல்‌ 
பாவித்து, தாரதம்மியம்‌ இல்லாமல்‌ ஸ்வாபாவிகமான 
அன்பைச்‌ செலுத்துவது என்றால்‌ அது ஆரம்ப காலத்தில்‌ 
ஸாத்யம்‌ இல்லாமல்தான்‌ இருக்கிறது. இந்தப்‌ பொது 
இயற்கையை ஒப்புக்‌ கொள்கிறது போலத்தான்‌ திருவள்ளுவர்‌ 
கூட அன்பு, அருள்‌ (அருள்‌ என்பதைக்‌ கருணை என்று வைத்‌ 
துக்‌ கொள்ளலாம்‌) என்று பிரித்து distinction சொல்லியிருக்‌ 
கிறார்‌. அவர்‌ என்ன சொல்கிறார்‌? அருள்‌ என்னும்‌ அன்பீன்‌ 
குழவி என்கிறார்‌. அன்பு ஈன்ற குழந்தையே அருள்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. 

இப்போது நமக்கு வேண்டியவர்கள்‌ என்று சிலரை மட்டும்‌ 
நினைத்துக்‌ கொண்டு அன்பு செலுத்துகிறோம்‌ அல்லவா? 
இந்த “வேண்டியவர்‌'களை நம்‌ ஊரார்‌, தேசத்தார்‌, உலகத்தார்‌ 
என்று மேலே விஸ்தரித்துக்‌ கொண்டே போனால்‌, அன்பில்‌ 
இருந்தே படிப்படியாக அருள்‌ பிறக்கிறது. அப்புறம்‌ இப்படி 
அருள்‌ பண்ணுகிறவனைப்‌ பொறுத்தமட்டும்‌ அது “அருள்‌” 
“கருணை' என்றெல்லாம்‌ உயர்வு விஷயமாக இல்லாமல்‌, 
ஸ்வபாவமான, ஸஹஜமான அன்பாகவே ஆகிவிடுகிறது. 
ஆனாலும்‌ இந்த அன்பைப்‌ பெறுகிறவர்களோ அது ஸாதாரண 
மாக நண்பர்களிடையே பந்துக்களிடையே இருக்கிற அன்பு 
மாதிரி இல்லாமல்‌, நல்ல கனிவு பெற்று தெய்விகமான சக்தி 
பெற்றிருப்பதாக உணர்ூறார்கள்‌. இந்தப்‌ பக்குவமான திவ்ய 
சக்தி வாய்ந்த அன்பை “அருள்‌ அருள்‌' என்கிறார்கள்‌. 


“எல்லா உயிர்களும்‌ ஒன்றே; எல்லாவற்றிலும்‌ ஈசுவரன்‌ 
இருக்கிறான்‌ என்று ஒருத்தன்‌ உணர்றெபோதுதான்‌ அவனுக்கு 
அருள்‌ உண்டாகிறது. இவன்‌ தன்‌ மனுஷ்யர்களுடன்‌ ஸமமான 
நிலையில்‌ இருந்து கொண்டு பிரியம்‌ காட்டுவதைவிட இன்னும்‌ 
ஒருபடி. கழே இறங்கி, தன்னைக்‌ குறைத்துக்‌ கொண்டு, மற்ற 
வனை சசுவரனாக நினைத்துத்தான்‌ ஸேவை செய்கிறான்‌. 
“நைச்சியம்‌' என்று இதை வைஷ்ணவர்கள்‌ விசேஷித்துச்‌ சொல்‌ 
பார்கள்‌. தன்னைத்‌ தாழ்ந்தவனாக, நீசனாக நினைத்து இன்‌ 
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னொருத்தனுக்கு ஸேவை செய்வதுதான்‌ 'றைச்சியம்‌'. இப்படி 
இவன்‌ தன்னைக்‌ குறைத்துக்‌ கொள்கிறபோதுதான்‌ இவனு 
டைய அன்பு வெறும்‌ பேச்சாக எண்ணமாக மட்டுமில்லாமல்‌ 
அதற்குக்‌ காரிய ரூபத்திலேயே தெய்வீகமான சக்தி உண்டாகி, 
அது 'அருளாக' ஆகிவிடுகிறது! கொஞ்சம்கூட மமதையே இல்‌ 
லாமல்‌, “நாம்‌ பெரியவர்‌, உபகாரம்‌ பண்ணுகிறோம்‌' என்ற 
அகந்தையே இல்லாமல்‌ இவன்‌ ஸமஸ்தப்‌  பிராணிகளிடமும்‌ 
ஈசுவர ஆராதனையாக அன்பைச்‌ செலுத்துகிறபோது, 
அதுவே இவனை ஸகல பிராணிகளுக்கும்‌ மேலே உயர்த்தி விடு 
கிறது. இவனுடைய அன்பு வெறும்‌ பேச்சாகவும்‌ எண்ணமாக 
வும்‌ மட்டுமில்லாமல்‌, காரியத்திலேயே ஈசுவரானுக்ரஹத்தை 
வாங்கித்‌ தரக்கூடிய அருட்‌ சக்தியைப்‌ பெற்று விடுகிறது. 


இவனுடைய ஜீவகாருண்யத்தால்‌ இவனே உயர்வதுதான்‌ 
பெரிய பிரயோஜனமாகிறது. ஒருத்தன்‌ உபகாரம்‌ என்று 
நினைத்து இன்னொருத்தனுக்குச்‌ செய்வது அவனுக்கு அபகார 
மாக ஆனாலும்‌ ஆகலாம்‌; அல்லது இவனுடைய உபகாரத்தை 
அவன்‌ விரும்பாமலும்‌ இருக்கலாம்‌. அதாவது பிறத்தியானைப்‌ 
பொறுத்தமட்டில்‌ இவனுடைய ஸேவை வீணாகவே போவா 
லும்‌ போகலாம்‌. ஆனால்‌ இவனைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌" இவ 
னுடைய அஹங்காரத்தைக்‌ கரைத்து, இவனை (ஆத்மிகத்தில்‌) 
உயர்த்தி விடுகிறது: 


இதனால்தான்‌ “ஜீவகாருண்யம்‌” என்கிற மாதிரியே பரோ 
பகாரம்‌' என்ற வார்த்தையும்‌ ஒரு இனுஸில்‌ தப்புத்தான்‌ 
என்றேன்‌. பரனுக்கு (பிறத்தியானுக்கு) இவனுடைய ஸேவை 
உபகாரமாக இல்லாவிட்டாலும்கூட, ஸ்வயமாக இவனுக்கே 
சித்தப்‌ பரிசுத்தியை உண்டாக்குவதால்‌, இதை 'ஸ்வய உபகாரம்‌ 
என்றுதான்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. 

இது வேடிக்கையாக இருக்கிறது. அதாவது நாம்‌ கருணை 
பண்ணுகிறோம்‌, அருள்‌ காட்டுகிறோம்‌ . என்ற எண்ணமே 
இல்லாதபோதுதான்‌, இவனுக்குத்‌ தெய்வீகமான அருளு 
டைமை'யே உண்டாகிறது. இப்படியே இவன்‌ ஸ்வய நலனைக்‌ 
கொஞ்சம்கூட, நினைக்காமல்‌ பரோபகார ஸேவை செய்வது 
தான்‌ உண்மையில்‌ ஆத்ம லாபம்‌ என்கற பெரிய 'ஸ்வயோப்‌ 
காரமாக' இருக்கிறது. 
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நல்ல அத்வைதத்‌' திருஷ்டி, வந்துவிட்டால்‌ ஸ்வயம்‌, பரம்‌ 
என்கிற பேதமே இல்லாமல்‌, எல்லாவற்றையும்‌ ஈச்வர ஸ்வரூப 
மாகப்‌ பார்த்து, பல தினுஸில்‌ கஷ்டப்படுகிறவர்களுக்கும்‌ 
ஒருத்தன்‌ தன்னுடைய இயற்கையான தர்மமாகவே ஆனந்த 
மாகப்‌ பணி செய்து கொண்டிருப்பான்‌. இப்போதும்‌ “பர 
உபகாரம்‌' என்று Phrase தப்பாகி விடுகிறது! தனக்குப்‌ பரமாகத்‌ 
தான்‌ இவனுக்கு எதுவுமில்லையே! “என்கடன்‌ பணிசெய்து 
கிடப்பதே” என்று அப்பர்‌ ஸ்வாமிகள்‌ சொன்னது இந்த நிலை 
யில்தான்‌! 


“நம்‌ கடன்‌ பணிசெய்து கிடப்பதே' என்பதுதான்‌ நம்‌ 
வாழ்கையின்‌ குறிக்கோளாக (%40110-வாக) இருக்க வேண்டும்‌. 


கடன்‌ என்றால்‌, “கடனே என்று செய்தேன்‌, கடனிழவே 
என்று செய்தேன்‌' என்றெல்லாம்‌ சொல்லுகிறோமே, அந்த 
மாதிரி வேண்டா வெறுப்பாகச்‌ செய்வது என்று அர்த்த 
மில்லை. கடன்‌ என்றால்‌ கடமை, Duty. அதை அன்போடு, 
ஆர்வத்தோடு ஹ்ருதய பூர்வமாகச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 


லோகத்தில்‌ இத்தனை ஜீவராசிகள்‌, us, பக்ஷிகள்‌, தாவர 
வர்க்கங்கள்‌ இருக்கிறோமே, இதில்‌ ஒன்றுக்கொன்று வாழ்வுக்கு 
அவசியமானவைகளைப்‌ பரஸ்பரம்‌ கொடுத்துக்‌ கொண்டுதான்‌ 
ஜீவிக்கிறோம்‌. இதிலே மனுஷ்யர்களான நாம்‌, நம்‌ போன்ற 
ஸஹ மனுஷ்யர்களிடமிருந்தும்‌ மிருகங்கள்‌, பக்ஷிகள்‌, தாவரங்‌ 
கள்‌ இன்னும்‌: inanimate என்கிற ஐடவஸ்துக்களிடமிருந்துங்கூட்‌ 
எத்தனையோ உதவி பெறுவதால்தான்‌ ஜீவ யாத்திரையை 
நடத்திக்‌ கொள்ள முடிகிறது. இதனால்தான்‌ ஜடம்‌ (inanimate) 
என்று நினைக்கிற பூமி, ஜலம்‌, அக்னி இவற்றுக்குக்கூட நாம்‌ 
செய்கிற பிரதியாக வைதிக மதத்தில்‌ பலவிதமான சடங்குகள்‌ 
இருக்கின்றன. ட்‌ 


“தாவரங்களுக்கு உயிர்‌ இருக்கிறது; உணர்ச்சிகள்‌ இருக்‌ 
இன்றன” என்று ஐகதீஷ்‌ சந்திரபோஸ்தான்‌ கண்டுபிடித்தார்‌ என்‌ 
றில்லை. வனஸ்பதி, அச்வத்தம்‌ என்கிற மாதிரியாக அதுகளை 
யும்‌ உயிரும்‌ உணர்ச்சியும்‌ கொண்டதாகப்‌ பார்த்து மந்திரபூர்வ 
மாக அவற்றுக்கும்‌ நம்‌ பிரத்யுபகாரமாக பூஜைகளைப்‌ பண்ண 
சாஸ்திரம்‌ இருக்கிறது. 'தூர்வா ஸூக்தம்‌” “ம்ருத்திகா ஸூக்தம்‌' 
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என்றெல்லாம்‌ அருகம்புல்‌, மண்‌ முதலானவற்றிலிருக்கிற 
தெய்வ சக்தியைக்கூட ஆராதிக்க வேத மந்திரங்கள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. தினமும்‌ செய்கிற “ப்ரஹ்ம யக்ஞ'த்தில்‌ சேதன-அசேதனங்‌ 
கள்‌ அத்தனையிலும்‌ இருக்கிற சைதன்ய சக்திக்கு நம்‌ நன்றியறி 
wrah தர்ப்பணம்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 


ஒரு காக்கை இருக்கறது. எங்கேயோ ஒரு பழத்தைச்‌ சாப்‌ 
பிட்டுவிட்டு நம்‌ தோட்டத்திலே வந்து எச்சமிடுகிறது. அந்தப்‌ 
பழத்தின்‌ கொட்டை இங்கே நம்‌ வீட்டுத்‌ தோட்டத்தில்‌ விழுந்து 
மரமாகிறது. அந்தக்‌ காக்கை நமக்கு ஓர்‌ உபகாரம்‌ பண்ணி 
விட்டது. நாய்‌ காவல்‌ காக்கிறது. குதிரையை வண்டியில்‌ கட்டி 
ஸவாரி பண்ணுகிறோம்‌. கோமாதா நமக்கு பெளதிகமாகவும்‌ 
ஆத்மார்த்தமாகவும்‌ பண்ணுகிற உபகாரம்‌ கொஞ்சநஞ்ச 
மில்லை. இப்படி எல்லாரிடமும்‌ உபகாரம்‌ பெற்றுவிட்டு, 
மனுஷ்ய ஜன்மா எடுத்துள்ள நாம்‌ பிரதி உபகாரம்‌ பண்‌ 
ணாமல்‌ இருந்தால்‌ பாபம்‌ அல்லவா? “நன்றி மறப்பது நன்‌ 
pary “எந்நன்றி கொன்றார்க்கும்‌ உய்வுண்டாம்‌ உய்வில்லை 
செய்ந்தன்றி கொன்ற மகற்கு” என்றெல்லாம்‌ மஹாப்‌ பெரிய 
வர்‌ வள்ளுவர்‌, இன்னும்‌ மனு, வியாஸர்‌ எல்லாரும்‌ சொல்‌ 
கிறார்களே! 


மந்த்ரவத்தாகவும்‌, கிராம ஜனங்களின்‌ வழக்கத்தில்‌ வந்‌ 
துள்ளதுமான அனேகச்‌ சடங்குகளைப்‌ பண்ணினாலே, 
அசேதனம்‌ (Inanimate) என்று நாம்‌ நினைக்கிறவற்றின்‌ அதிதேவ 
தைகள்‌ திருப்தி அடைந்து விடுகிறார்கள்‌. இது தவிர, தாவரங்‌ 
களுக்கு ஜலம்‌ கொட்ட வேண்டும்‌. மிருகங்களிடம்‌ அன்பு 
பாராட்ட வேண்டும்‌. அவற்றுக்குக்‌ கொடுமை செய்யவே 
கூடாது. 'வாயில்லா ஜீவன்‌' என்றே அவற்றை ரொம்பவும்‌ பரி 
வோடு சொல்வது வழக்கம்‌. முன்காலத்தில்‌ ஊருக்குள்‌ மட்டு 
மின்றி வெளியிலே மாடுகள்‌ மேய்ச்சலுக்குப்‌ போகிற இடங்‌ 
களில்கூட அவற்றுக்கெனவே குளம்‌ வெட்டி வைப்பார்கள்‌. 
ஒரு பசுவுக்குக்‌ கழுத்திலே அரிக்கிறது. நம்மைப்போல்‌ அதற்குக்‌ 
கையா இருக்கிறது, சொறிந்து கொள்ள? “எனக்கு அரிக்கிறது” 
என்று சொல்ல அதற்கு வாய்கூட இல்லையே! அதன்‌ கஷ்‌ 
டத்தை உணர்ந்து, பசு சொறிந்து கொள்வதற்கென்றே அங்‌ 
கங்கே கற்களை நாட்டி வைத்தார்கள்‌. ஆதீண்டு குற்றி நிறுவு 
தல்‌” என்று இதை ஒரு பெரிய தர்மமாக நீதி நூல்களில்‌. ' 
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சொல்லியிருக்கிறது. கடைசியில்‌ நம்‌ மாதிரியான மனுஷ்யர்‌ 
களிடத்தில்‌ வந்தால்‌, ஸ்ருஷ்டியில்‌ பாக்கியுள்ள அத்தனை ஜீவ 
இனங்களுக்கும்‌ எத்தனை கஷ்டம்‌ இருக்குமோ அத்தனையும்‌ 
சேர்த்து வைத்து ஒவ்வொரு மனுஷ்யனுக்கும்‌ இருக்கிறது. இது 
இவனுடைய அலாதி புத்தியினால்‌ இவனே ஸம்பாதித்துக்‌ 
கொண்ட சொத்து! இவனைப்போல்‌ Problem (பிரச்னை) வேறு 
எதற்கும்‌ இல்லை. இதிலே முக்கால்வாசி இவனே கற்பித்துக்‌ 


கொண்டதுதான்‌. இதைச்‌ சரிப்படுத்துகிற மஹாப்‌ பெரிய ` 


பரோபகாரத்தைத்தான்‌ மஹான்கள்‌ செய்கிறார்கள்‌! 


இது தவிரவும்‌ வைத்தியசாலைகள்‌, சிறைச்சாலைகள்‌, 
ஏழை விடுதிகள்‌, அனாதாசிரமங்கள்‌, விதவா இல்லங்கள்‌, 
பிச்சைக்காரர்‌ விடுதிகள்‌ முதலியவற்றைப்‌ போய்ப்‌ பார்த்தால்‌ 
தெரியும்‌, மனுஷ்யர்கள்‌ எத்தனை தினுஸான கஷ்டங்களுக்கு 
ஆளாகிறார்கள்‌ என்பது. இவற்றை மஹான்கள்தான்‌ என்‌ 
றில்லை, ஸாதாரண ஜனங்களான நாமும்‌ ஓரளவுக்குத்‌ தீர்த்து 
வைக்க முடியும்‌. இம்மாதிரியான இடங்களைப்‌ போய்ப்‌ பார்த்‌ 
தால்‌ நம்‌ போன்றவர்களின்‌ உபகாரத்திற்குக்கூட ஈச்வரன்‌ எத்‌ 
தனை ரூபங்களில்‌ வந்து எதிர்பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌ 
என்று தெரியும்‌. 


நாம்‌ செய்ய வேண்டியது என்னவென்றால்‌ ஒரே வார்த்தை 
யில்‌ சொல்ல வேண்டுமானால்‌, துக்கம்‌ எங்கே உண்டோ, 
அங்கே நாம்‌ வலுவில்‌ போய்‌, அந்தத்‌ துக்க நிவிருத்திக்கு நம்‌ 
மால்‌ ஆகக்‌ கூடியதையெல்லாம்‌ பண்ண முயலுவதேயாகும்‌. 
பணத்தாலோ, சரீரத்தாலோ, வாக்காலோ நம்மால்‌ முடிந்த 
உதவியைப்‌ பண்ண வேண்டியது நம்‌ கடன்‌, கடமை, ‘Duty’. 


இதைத்தான்‌ தர்மம்‌, அறம்‌ என்று சொல்வது. முதலிலேயே 
நான்‌ சொன்னபடி, இதைச்‌ செய்வதால்‌ எதிராளிக்கு வாஸ்த 
வத்தில்‌ எந்த அளவுக்கு துக்க நிவிருத்தி உண்டாகுமோ அதற்கு 
நாம்‌ காரன்டி சொல்ல முடியாது. அதற்கு நாம்‌ ஜவாப்தாரியும்‌ 
அல்ல. ஆனால்‌ இப்படிச்‌ செய்வதால்‌ நமக்குச்‌ சித்தசுத்தி 
நிச்சயமாக ஸித்திக்கிறது. அதாவது மனமாசு அகல்கிறது. 
திருவள்ளுவர்கூட தர்மத்துக்கு Definition (லக்ஷணம்‌) சொல்லும்‌ 
போது மனத்துக்கண்‌ மாசிலன்‌ ஆதல்‌ அனைத்து அறன்‌ என்று 
தான்‌ சொல்கிறார்‌. 
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அந்தரங்க சுத்தம்‌. 


அவசியம்‌. 


€ 

அனைத்து அறன்‌” அதாவது ஸர்வ தர்மமும்‌ என்னவென்‌ 
றால்‌ அவரவரும்‌ “மனத்துக்கண்‌ மாசிலன்‌ ஆதல்‌' அதாவது, 
தங்கள்‌ மனஸைத்‌ தாங்களே துளிகூட அழுக்கில்லாமல்‌ நிர்மல 
மாகச்சுத்தம்‌ செய்து கொள்வதுதான்‌ என்கிறார்‌ திருவள்ளுவர்‌. 
காமானுஷ்டானத்தால்‌ அவரவரும்‌ சித்தசுத்தி ஏற்படுத்திக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌ என்கிற வைதிக ஸம்பிரதாயத்தைத்தான்‌ 
இங்கே திருக்குறளும்‌ சொல்கிறது. முதலில்‌ இவன்‌ தன்னைத்‌ 
தானே சுத்தம்‌ பண்ணிக்கொள்ள வேண்டும்‌. இது இல்லாமல்‌ 
பரோபகாரம்‌, ஸோஷல்‌ ஸர்வீஸ்‌ என்று கிளம்பினால்‌ அது 
வெற்றுக்‌ காரியம்தான்‌. 


தான்‌ அடங்கியிருக்க வேண்டும்‌; பக்தியோடு ஈச்வர 
ஸேவை என்று நினைத்து ஸமூஹ சேவை செய்ய வேண்டும்‌. 
அப்போதுதான்‌ அது பலனளிக்கும்‌. அந்தரங்க சுத்தமில்லாமல்‌ 
செய்கிற காரியங்கள்‌ வெறும்‌ படாடோபமாகவும்‌, ஷோ” 
வாகவுமே முடிந்து போகும்‌. இந்தப்‌ படாடோபத்தால்‌ 
“ஸேவை” என்று செய்கிறவனுக்கு அஹங்காரம்‌ மேலும்‌ ஜாஸ்தி 


_யாகத்தான்‌ செய்யும்‌. அஹங்காரம்‌ தொலைவதற்கு உதவ 


வேண்டிய ஸேவையை அடக்கமும்‌ பணிவும்‌ பக்தியும்‌ அன்பும்‌ 
இல்லாமல்‌ செய்தால்‌ அஹங்காரத்தை அதிகமாக்கிவிடும்‌. 
குளிக்க வேண்டும்‌ என்று போய்ச்‌ சேற்றை வாரிப்‌ பூசிக்‌ 
கொண்டதாகிவிடும்‌. 


“தான்‌ சுத்தமாவதுதான்‌ ஸர்வ தர்மமும்‌” என்றால்‌ இது 
ஸ்வயநலம்‌ மாதிரி அல்லவா இருக்கிறது என்று தோன்றலாம்‌. 
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ஆனால்‌ இது நாம்‌ லோக ரீதியில்‌ நினைக்கிற மாதிரியான 
ஸ்வயநலம்‌ இல்லை. பிறத்தியாரைக்‌ கஷ்டப்படுத்தியாவது நம்‌ 
இந்திரிய ஸுகங்களைப்‌ பூர்த்தி பண்ணிக்‌ கொள்வதுதான்‌ 
தப்பான ஸ்வயநலம்‌. மனஸைச்‌ சுத்தப்படுத்திக்‌ கொள்ள 
வேண்டுமானால்‌ நாம்‌ கஷ்டப்பட்டாவது நல்லதே பண்ண 
வேண்டியதாகிறது. இது இந்திரிய ளெளக்கியங்களிலிருந்து நம்‌ 
மனஸை நாமே மீட்டு சாச்வதமான பேரின்பத்தில்‌ சேர்ப்ப 
தற்கு உதவுகிறது. 'உபகாரம்‌' என்றால்‌ பிறத்தியாருக்குச்‌ செய்‌ 
தால்‌ மட்டும்‌ போதுமா? இதோ நமக்கென்று ஈச்வரன்‌ ஓர்‌ 
உயிரைக்‌ கொடுத்த மாதிரிக்‌ கொஞ்சம்‌ வெளியே அவிழ்த்து 
விட்டிருக்கிறானே, மனஸ்‌ என்ற ஒன்றைக்‌ கொடுத்து அதை 
நல்லது-கெட்டது இரண்டிலும்‌ ஆடுகிற மாதிரி விட்டிருக்‌ 
றானே! இந்த நம்‌ உயிருக்கு, ஜீவாத்மா என்கிறார்களே 
அதற்கு மட்டும்‌ நாம்‌ உபகாரம்‌ பண்ணாமல்‌ இருக்கலாமா? 
மனஸை நல்லதிலேயே செலுத்தி, பகவான்‌ தந்திருக்கிற வாக்கு, 
சரீரம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ நல்ல பேச்சு, நல்ல காரியங்கள்‌ இவற்‌ 
றிலேயே பிரயோஜனப்படுத்தி இந்த உயிரைப்‌ பேரின்ப நெறி 
யில்‌ சேர்க்க நாம்‌ கடமைப்பட்டிருக்கவில்லையா? சின்னதான 
ஸ்வயநலத்தைவிட்டு, இந்தப்‌ பெரிய ஸ்வயநல'த்துக்கு எல்‌ 
லோரும்‌ பாடுபடத்தான்‌ வேண்டும்‌. . 


இப்படிச்‌ செய்வதற்குப்‌ பரநலப்‌ பணிகளே ரொம்பவும்‌ 
ஸஹாயம்‌ செய்கிறது. இதிலே ஒரு வேடிக்கை - இவன்‌ மனஸ்‌ 
சுத்தமாக இருந்தால்தான்‌ பரோபகாரம்‌ நிஜமாக நடக்கிறது, 
பலன்‌ தருகிறது; பரோபகாரத்தால்தான்‌ இவன்‌ மனஸே சுத்த 
மாகத்‌ தொடங்குகிறது என்றால்‌ முரண்‌ (contradicion) மாதிரித்‌ 
தானே இருக்கிறது? ஆனால்‌ முரண்பாடு இல்லை. முதலில்‌ இவ 
னுக்கு மனஸ்‌ சுத்தமாக இருக்க வேண்டும்‌ என்ற தாபம்‌ இருந்‌ 
தாலே போதும்‌. மனஸ்‌ லேசில்‌ கட்டுப்பட்டு வரத்தான்‌ வராது. 
இந்திரிய ஸெளக்யத்தையே நினைத்து அது திரும்பத்‌ திரும்ப 
ஓடிக்கொண்டுதான்‌ இருக்கும்‌. அப்போது, 'ஐயோ, இது 
இருந்த வேண்டுமே என்ற உண்மையான கவலை இருந்தால்‌ 
இந்த விசாரத்துக்கே ஒரு நல்ல சக்தி (effect) உண்டு. இப்படி. 
ஒரு தாபத்தோடு பரோபகார காரியங்கள்‌ என்ற லகானைப்‌ 
போட்டு அப்போதப்போதும்‌ ஓடுகிற மனஸை இழுத்து ஒரு 
பொதுத்‌ தொண்டில்‌ செலுத்த வேண்டும்‌. ஒன்றுக்கொன்று 
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போஷித்து இட்டு நிரப்புவது, complementary என்கிறார்களே, 
அப்படிப்‌ பரோபகாரப்‌ பணி மனஸைக்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்ச 
மாகச்‌ சுத்தம்‌ பண்ணப்‌ பண்ண, அந்தச்‌ சித்த சுத்தியால்‌ நாம்‌ 
செய்கிற தொண்டும்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாகச்‌ சுத்தமாகக்‌ 
கொண்டு சக்தியோடு பலன்‌ தர ஆரம்பிக்கிறது. இப்படிப்‌ 
பரோபகாரமும்‌ ஆத்மாபிவிருத்தியும்‌ ஒன்றுக்கொன்று கை 
கோத்துக்‌ கொண்டு, பரஸ்பரம்‌ பலம்‌ தந்து கொண்டு வளர்‌ 
கின்றன. 


என்ன சொன்னாலும்‌ வெளி உலகத்தை தாம்‌ முழுக்க ஸரி 
பண்ணுவது நம்‌ கையில்‌ இல்லை. பலபேர்‌ பல தினுஸான 
கர்மாவால்‌ கஷ்டப்படும்போது நாம்‌ எத்தனை ஸேவை செய்‌ 
தாலும்‌, அவர்கள்‌ கர்மா குறுக்கே நின்று வெளியிலே பலன்‌ 
இல்லாமலும்‌ போகலாம்‌. ஆனால்‌ பிடிவாதமாக நாம்‌ இந்தக்‌ 
காரியத்தைச்‌ செய்து கொண்டே வந்தால்‌, அது நிச்சயமாக நம்‌ 
கர்மாவைக்‌ கழுவத்தான்‌ செய்யும்‌; கர்ம வாஸனையால்‌ ஏற்‌ 
பட்ட நம்‌ உள்‌ அழுக்குகளை அலம்பத்தான்‌ செய்யும்‌. இத 
னால்தான்‌ திருவள்ளுவர்‌ 'வெளியில்‌ உன்‌ தொண்டு பலன்‌ 
தந்ததா என்று Proof (நிரூபணம்‌) தேடாதே, உன்‌ மனஸிலே 
அழுக்கு போச்சா, மனத்துக்கண்‌ மாசிலன்‌ ஆனாயா என்று 
பார்த்துக்கொள்‌. இந்த உள்‌ Proof- இதை யாரும்‌ உன்னிட 
மிருந்து ஒளிக்க முடியாது - கிடைத்து விட்டால்‌ நீ பண்ணின 
தர்மம்‌, அறன்‌ பலித்து விட்டது என்று அர்த்தம்‌' என்று சொல்‌ 
கிற மாதிரிக்‌ குறளைப்‌ பண்ணியிருக்கிறார்‌. 


வைதிக மதமும்‌ 


உலகப்‌ பணியும்‌. 


இப்போதெல்லாம்‌ ரொம்பப்‌ பேருக்கு ஒரு தப்பு அபிப்ரா 
யம்‌ இருக்கறது. அதாவது “புத்தர்‌, ஜீஸஸ்‌, நபி எல்லோரும்‌ 
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அஹிம்ஸை, அன்பு, ஸஹோதரத்வம்‌ ஆகியவற்றைச்‌ சொன்ன 
மாதிரி வைதிக மதத்தில்‌ சொல்லவில்லை. வைதிக மதத்தில்‌ 
எப்போது பார்த்தாலும்‌ கர்மானுஷ்டானம்‌ என்று ஏதாவது 
யாகம்‌, யஜ்ஞம்‌, திவஸம்‌, தர்ப்பணம்‌ இந்த மாதிரியும்‌, பெரிய 
பெரிய பூஜை உத்ஸவாதிகளும்‌, விரதம்‌, யோகம்‌, ஞான 
விசாரம்‌ இதுகளும்தான்‌ சொல்லியிருக்கிறதே தவிர, ஜீவ 
காருண்யத்தைப்பற்றி ஒன்றுமே இல்லை' என்று ஓர்‌ அபிப்ரா 
யம்‌ இருக்கிறது. நல்ல வைதிகமாக, ஆசாரமாக இருக்கிறவர்‌ 
களைப்‌ பார்த்தாலும்‌, என்னவோ வறட்டு வறட்டு என்று ஏதா 
வது சடங்குகளைப்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு, ‘wig’ கொண்டாடிக்‌ 
கொண்டு ஒதுங்கி ஒதுங்கித்தான்‌ இருக்கிறார்களே தவிர, ஒரு 
மிஷனரி ஆர்வம்‌ காட்டுகிற மாதிரிப்‌ பரோபகாரப்‌ பணிகளில்‌ 
ஈடுபடுபவர்களாக இல்லையே என்றுதான்‌ தோன்றுகிறது. 


வாஸ்தவத்தில்‌ நம்‌ சாஸ்திரங்களில்‌ வர்ணாச்ரமப்படி அவர 
வருக்கான அனுஷ்டானங்களை, ஸமஸ்காரங்களைச்‌ சொல்‌ 
வதற்கு முன்‌ ஒவ்வொரு ஜீவனுக்கும்‌ இருக்க வேண்டிய எட்டு 
ஆத்ம. குணங்களைச்‌ சொல்லியிருக்கிறது; ஸாமான்ய தர்மங்‌ 
கள்‌ என்ற பெயரில்‌ சில ஒழுக்க நெறிகளைச்‌ சொல்லியிருக்‌ 
Aps. ஸாமான்ய தர்மங்களில்‌ முதலாவதே அஹிம்ஸைதான்‌. 
ஸத்யம்கூட இதற்கு அப்புறம்தான்‌ வருகிறது. அந்த ஸத்யத்துக்‌ 
கும்‌ definition (லக்ஷணம்‌) கொடுக்கப்படுகிறபோது, 


ஸத்யம்‌ பூதஹிதம்‌ ப்ரியம்‌ : 


அதாவது, ஸத்யம்‌ என்பது வெறுமனே நடந்ததை நடந்த 
படி. வாயால்‌ சொல்கிறது மட்டுமில்லை, எது ஜீவராசிகளுக்கு 
ஹிதமானதாக, பிரியமானதாக இருக்கிறதோ அதுவே ஸத்யம்‌ 
என்றுதான்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 


இப்படியே நாற்பது ஸம்ஸ்காரங்களுக்கு முந்திச்‌ சொல்லி 
யிருக்கிற அஷ்டகுணங்களில்‌ முதலாவதாக, 


தயா ஸர்வ பூதேஷு 
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எல்லா - ஜீவராசிகளிடமும்‌ அருள்‌ இருக்க வேண்டும்‌' i 
என்று அன்புக்கே முக்யத்வம்‌ தந்திருக்கிறது. 


அன்புடைமை, அருளுடைமை இத்யாதிகளை ஒருத்தன்‌ 
தான்‌ அப்யாஸம்‌ பண்ணாமல்‌ பகவான்‌ மட்டும்‌ தனக்கு அருள்‌ 
பண்ண வேண்டும்‌ என்று நினைத்து எத்தனை பூஜை, யாகம்‌ 
இதுகள்‌ செய்தும்‌ பிரயோஜனமில்லைதான்‌. இவனுக்குத்‌ தன்‌ 
மாதிரி இருக்கப்பட்ட மற்றவர்களிடம்‌ ஒரு தயை, தரக்ஷிண்‌ 
யம்‌, ஈவு, இரக்கம்‌ இவை இல்லாவிட்டால்‌, தன்னிடம்‌ மட்டும்‌ 
பகவான்‌ தயை காட்ட வேண்டும்‌ என்று கேட்க வாய்‌ ஏது? 
முன்னாலேயே நான்‌ சொன்ன மாதிரிப்‌ பரோபகாரம்‌, 
ஆத்மாபிவிருத்திக்கான ஸம்ஸ்காரங்கள்‌, பூஜை முதலான ஸாத 
னங்கள்‌ எல்லாம்‌ கலந்து, கலந்து ஒன்றையொன்று இட்டு 
நிரப்பிக்‌ கொண்டு (Complementary) பரஸ்பரம்‌ ஒன்றால்‌ ஒன்று 
பரிசுத்தமாக்கப்பட்டுத்தான்‌ அனுஷ்டிக்கப்பட வேண்டும்‌. 


நடுவாந்தரத்தில்‌ ஈஸ்ட்‌. இண்டியா கம்பெனி வந்து, 
கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாக வெள்ளைக்கார ராஜ்யம்‌ ஏற்பட்டு 
இங்கே இங்கிலீஷ்காரர்களின்‌ வழக்கங்கள்‌ புகுந்தபின்தான்‌ 
நல்ல வைதிக ஆசாரத்துடன்‌ இருப்பவர்களுக்கும்‌, பொது 
ஸமூஹ ஸேவைக்கும்‌ ஒரு பிரிவினை மாதிரி ஏற்பட்டிருக்கிறதே 
தவிர, அதற்கு முந்தியெல்லாம்‌ பரமசிஷ்டர்களும்கூட ஸகல 
ஸமூஹத்தின்‌ அன்பையும்‌ மதிப்பையும்‌ பெற்று அவர்களுக்கு 
உபகாரம்‌ செய்துதான்‌ வந்திருக்கிறார்கள்‌. அப்பைய தீக்ஷிதர்‌, 
கோவிந்த தீக்ஷிதர்‌, திருவிசநல்லூர்‌ அய்யாவாள்‌ மாதிரியான 
பெரியவர்களின்‌ வாழ்க்கையைப்‌ பார்த்தால்‌ அவர்கள்‌ சேரி 
ஜனங்கள்‌ உள்பட எல்லாருக்கும்‌ உபகாரம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்‌ 
டிருந்தார்கள்‌ என்று தெரிகிறது. 


A லோக க்ஷமார்த்தம்‌ தொழில்களைப்‌ பாரம்பரியமாகப்‌ 
பங்கீடு பண்ணிக்‌ கொண்டு, அந்தந்தத்‌ தொழிலைப்‌ பொறுத்து 
அனுஷ்டானங்களும்‌ ஆசாரங்களும்‌ ஏற்படுவதால்‌ இவற்றில்‌ 
குழறுபடி உண்டாகி லோக கமம்‌ கெட்டுப்‌ போகக்‌ கூடாது 
என்பதற்காகவே பிரிந்து வாழ்ந்தாலும்கூட, பரோபகாரத்‌ 
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துக்கு அப்போது குறைச்சலே இருக்கவில்லை. இப்போது 
“ஸோஷல்‌ ஸர்வீஸ்‌' என்று பேச்சில்‌ ரொம்பவும்‌ அடிபட்டு, 
நியூஸ்‌ பேப்பரில்‌ போட்டோக்கள்‌ போடுவதுபோல்‌ அப்‌ 
போது செய்யாவிட்டாலும்‌, வாஸ்தவமான ஸமூஹ்‌ ஸேவை 
அப்போது ஸ்வபாவமாகவே செய்யப்பட்டு வந்தது. 


வெள்ளைக்காரர்களோடு town-life (நகர வாழ்க்கை) என்று 
ஒன்று வந்து நம்‌ ஆசாரங்களுக்கெல்லாமே ஹானியாக எல்லா 
ரையும்‌ போட்டுப்‌ பலபட்டடையாகக்‌ குழப்புகிற நிலைமை 
ஏற்பட்டபின்‌, ரொம்பவும்‌ ஆசார சீலர்கள்‌ இந்தப்‌ படையெ 
டுப்புக்குப்‌ பயந்து ஸமூஹத்திலிருந்தே ஒதுங்கப்போன மாதிரி 
விலக வேண்டி வந்தது. அதனால்தான்‌ சாஸ்திரோக்தமாக 
இருக்றெவர்களுக்குப்‌ பொதுத்தொண்டு மனப்பான்மை இல்‌ 
லாதமாதிரி ஏற்பட்டுவிட்டது! 


ரொம்பவும்‌ கலந்து போகவும்‌ கூடாது; ஒரேயடியாகப்‌ 
பிரிந்தும்‌ இருக்கக்‌ கூடாது; அவரவரின்‌ ஸ்வதர்மப்படியான 
காரியத்தில்‌ பிரிந்திருக்க வேண்டும்‌; ஆனால்‌ மனஸிலே ஒன்று 
சேர்ந்து அனைவரும்‌ “அரன்‌ குடிமக்களாக' ஐக்கியப்பட்டு 
இருக்க வேண்டும்‌ என்ற உத்க்ருஷ்டமான ஏற்பாடு இதற்கப்‌ 
புறம்‌ வீணாய்ப்‌ போக ஆரம்பித்து விட்டது. ஒருபக்கம்‌ சீர்‌ 
இருத்தக்காரர்கள்‌ ஆசார அனுஷ்டானங்களையே கண்டனம்‌ 
செய்தார்களென்றால்‌, இன்னொரு பக்கம்‌ ஆசாரக்காரர்களும்‌ 
இந்த ஸமத்வம்‌ என்றெ குழப்படிக்கு பயந்து ஒதுங்கி ஒதுங்கித்‌ 
தனியாகப்‌ போனதால்‌, அவர்களுக்குப்‌ பொதுவான்‌ ஸமூஹ 
உணர்ச்சியே குறைந்து பொதுத்‌ தொண்டிலிருந்து விலகி 
விலகிப்‌ போக ஆரம்பித்து விட்டார்கள்‌. இப்படி ரொம்பவும்‌ 
விலூப்‌: போகிறபோது மனஸில்‌ அன்பு, ஐக்கிய பாவம்‌ எல்‌ 
லாம்‌ குறையத்தான்‌ செய்யும்‌. இதனால்தான்‌ ஒருவேளை இப்‌ 
போது ஆசாரக்காரர்கள்‌ என்றாலே மனுஷாபிமானம்‌ இல்‌ 
லாமல்‌ வறண்டு போனவர்கள்‌ என்று மற்றவர்கள்‌ நினைக்கிற 
மாதிரி ஆகியிருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ pb. ஸநாதன தர்மத்தை 
உள்ளபடி பின்பற்றுவதானால்‌ அதற்கு ஸம்ஸ்காரங்கள்‌ எத்‌ 
தனை அவசியமோ அத்தனை அவசியம்‌ ஆத்மகுண அபி 
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விருத்தியும்‌. அப்படிப்பட்ட குணங்களில்‌ முதலில்‌ அருளுடை 
மையைத்தான்‌ சொல்லியிருக்கிறது. யாக யக்ஞாதிகள்‌ 
யதேஷ்டமாகச்‌ செய்த ரந்திதேவனைவிட இதற்கு வேறு உதார 
ணம்‌ வேண்டாம்‌. அவன்‌ கதையைக்‌ கொஞ்சம்‌ சொல்கிறேன்‌. 


BE 


அடுத்த புத்தகத்தில்‌... | 


ஸமூக, தணிவாழ்க்கை நெறிகள்‌ என்கிற தலைப்பின்‌ 
கீழ்க்‌ கட்டுரைகள்‌ தொடர்கின்றன. 
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